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De verschijning van dit proefschrift biedt mij een welkome ge- 
legenheid in het openbaar uiting te geven aan de gevoelens van 
dankbaarheid jegens de hoogleeraren, die mij door hun wetenschap- 
pelijken arbeid en hun voorbeeld hebben gevormd. 

Met erkentelijkheid gedenk ik den tijd, dat ik aan de Utrechtsche 
Universiteit door de hoogleeraren Brouwer, Cramer, Juynboll, Noordt- 
zij, Obbink, Slotemaker de Bruine, Visscher en wijlen van Leeuwen in 
de studie der godgeleerdheid ingeleid en voor de ambtelijke practijk 
voorbereid werd. 

Door den grondslag, die op deze wijze was gelegd, was ik des te 
beter in staat bij mijn verblijf te Marburg a.d. Lahn kennis te nemen 
van wat vooral de professoren Bultmann, Hermelink en Tillich in 
„Vorlesung" en „Seminar" aan hun studenten mededeelden. Ik mag 
wel erkennen, dat deze periode in den vreemde mijn theologische 
belangstelling heeft verdiept en mij niet alleen met bekende dragers 
der wetenschap persoonlijk in aanraking bracht, maar ook met de 
verschillende „scholen", die vanuit Duitschland hun invloed ook ten 
onzent doen gelden. Dezen vruchtbaren tijd, die voor mij een spoor- 
slag tot verdere studie beteekende, zal ik niet gemakkelijk vergeten. 

Zeer veel ben ik intusschen verschuldigd aan de Groningsche Uni- 
versiteit, waar ik rustig gelegenheid had onder zoozeer bekwame 
leiding de indrukken te verwerken en mij op bepaalde problemen te 
concentreeren. Door Uwe colleges, hooggeleerde Lindeboom, hoog- 
geachte Promotor, werd het interesse voor de geschiedenis van kerk 
en dogma in bijzondere mate versterkt. Uw streng-methodische be- 
oefening van deze wetenschap bracht mij tot het inzicht, dat alleen 
langs dezen weg de kennis der dogmengeschiedenis verantwoord was. 
In mijn sympathie voor het onderzoek van het levenswerk van Calvijn 
mocht ik mij door Uw adviezen telkens aangemoedigd weten. Wilt U 
er van overtuigd houden, dat ik Uw raad met betrekking tot het 
onderwerp en Uw groote bereidwilligheid bij het bewerken van dit 
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proefschrift op hoogen prijs stel; voor Uw belangstelling in mijn werk 
zeg ik U hartelijk dank. 

Uw leiding, hooggeleerde Aalders, heeft ook in wetenschappelijk 
opzicht bijgedragen tot verruiming van mijn gezichtskring en heeft 
mij doordrongen van de noodzakelijkheid van theologische bezinning 
bij de vervulling van het predikambt. Gaarne wil ik mij ook Uw 
leerling betoonen in de waardeering van centrale leerstukken der. 
kerk en van reformatorisch christendom. U wilt wel mijn dank aan- 
vaarden voor Uw voortdurend medeleven. 

In dankbare herinnering blijft Uw onderwijs, hooggeleerde de Zwaan. 
In den tijd, dat U aan de Groningsche faculteit verbonden waart, hebt 
U door Uw aantrekkelijke wijze van behandeling de geschriften van 
het Nieuwe Testament voor mij doen leven; ik heb reden om U zeer 
erkentelijk te zijn. 

Hoewel ik mij niet onmiddellijk onder Uw leerlingen kan rekenen, 
heb ik toch van Uw theologischen arbeid, hooggeleerde Bleeker, 
Haitjema, Van der Leeuw, Ubbink en Van Veldhuizen den invloed 
mogen ondergaan en denk ik aan de ontmoeting met U met vreugde 
terug. 

De hulpvaardigheid van de beambten der Bibliotheken heb ik steeds 
zeer gewaardeerd. 

Het devies van de Universiteit van Groningen zij voor de theologie 
en het predikambt blijvend tot richtsnoer: „Verbum Domini lucerna 
pedibus nostris". 

Breda, October 1935. 
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Calv. Opera, V, c. 427. 



INLEIDING 

Een onderzoek naar de christologie van Calvijn behoeft nauwelijks 
rechtvaardiging. In deze leer toch klopt het hart van den hervormer; 
mag zijn reformatorische critiek naar verschillende zijden wel eens 
hard en streng zijn, en zijn polemiek met andersdenkenden somtijds 
cru en radicaal, het vindt alles zijn grens en tevens wending in den 
eerbied voor wat Christus is en doet, wat moet worden erkend en 
gehandhaafd niet alleen, maar ook beleefd en beleden. 

De erkenning van Christus op de plaats, waar Hij volgens de Schrift 
en het Credo der kerk behoorde, was eerste eisch der reformatie; 
een eisch, die te feller werd gesteld, naarmate aan het godsdienstig 
leven een al te schematische en gedwongen heilsweg was voorgeschre- 
ven, met name in het boete-stelsel, en naarmate het dogmatisch 
denken begon te verloopen in onderscheidingen, welke den geest 
meer in spitsvondigheden verwarden dan levensverdieping schonken. 

Bij Calvijn is deze eisch in het bijzonder naar voren gekomen, toen 
hij in Parijs, het centrum der theologische wetenschap, met het stelsel 
der traditie niet alleen, maar ook met nieuwe denkbeelden in aan- 
raking kwam. Het was een hevig-bewogen tijd, waarin het gezag 
der Sorbonne in geen geval onbetwist was gebleven i. Wanneer Calvijn 
zich later zoo heftig verzet tegen de „scholae", waar de traditioneele 
dogmatiek werd gedoceerd, dan zijn daarvoor talrijke bezwaren reeds 
in deze omgeving opgekomen. Zij hielden vooral verband met den 
speculatieven geest dezer scholen, waardoor men de werkelijkheid 
van openbaring en leven uit het oog verloor en velerlei twisten ont- 
ketende. Deze geest was het gevolg van de scholastieke methode 2 in 
de geloofsleer, zooals deze door Petrus Lombardus, den „magister 
sententiarum" was gegeven. Lang tevoren hadden de kerkvaders reeds 
behoefte gevoeld de openbaringswaarheid voor den denkenden men- 
schengeest te rechtvaardigen, en in de middeleeuwen was hun arbeid 

^ Vgl. A. Renaudet, Préreforme et Humanisme d Paris, Paris 1916, p. 437-703. 
^ Vgl. Dr M. Grabmann, Die Geschichte der scholastischen Methode, 2 Bande, 
Freiburg 1909, 1911. 



vooral door mannen als Anselmus van Canterbury, de vader der 
scholastiek, door Abaelard in zijn „Sic et non" en door Thomas van 
Aquino in zijn „Summae" voortgezet. In den tijd van Lombardus was 
er toenemende belangstelling voor de formeele logica van Aristoteles, 
welke technisch en methodisch in de dogmatiek werd aanvaard. In 
het gezag van kerk, schrift en traditie was de waarheid der open- 
baring gefundeerd en moet nu verder intellectueel worden doordacht 
en omschreven, omdat het mogelijk geacht wordt alle bezwaren van 
den kant van het verstand te kunnen wegnemen. Men tracht het be- 
staan van God redelijk doorzichtig voor te stellen door een reeks be- 
wijzen, waarbij de Schrift-openbaring een aanvullende functie heeft. 
Het is hier niet de plaats na te gaan, hoe langs dezen weg systemen 
van groote en blijvende beteekenis zijn ontstaan en hoe moeilijk men 
zich aan den suggestieven invloed van Lombardus heeft kunnen 
onttrekken. De groote tijd was rond den aanvang der zestiende eeuw 
voorbij. Epigonen hadden zich in verschillende scholen verdeeld en 
vooral in Parijs bestreden de „ouden" de „modernen", wat tenslotte 
volkomen verliep. „Zij waren vastgeroest in steriele, technische dis- 
puten, in een zucht van systematiseeren en indeelen, een methode van 
termen en woorden, waarbij wetenschap en wijsbegeerte geen baat 
meer vonden" i. 

De dorheid in het wetenschappelijke, zooals deze ook in de op- 
leiding der geestelijken doorwerkte, had als pendant het godsdienstige 
leven, officieel-kerkelijk bepaald maar met als „grondtoon die van 
bittere zwaarmoedigheid" 2. De verwording van het boete-stelsel bleek 
uit het aflaat-wezen, waarbij de uitbuiting door een man als Eek door 
Luther met verontwaardiging en ergernis was aanschouwd. De 
plaats, die Maria, de moeder van Jezus was gaan innemen, als ko- 
ningin des hemels bezongen en aangebeden, stelde den Verlosser 
zelf in de gewone levenspraktijk bijna geheel in de schaduw; en de 
weg was gebaand om tot een lange reeks heilige figuren de toevlucht 
te nemen. Een van de weinige idealen, die men in deze melancholische 
stemming koesterde, was de ontvluchting van het leven in het mo- 
nachale bestaan, wat intusschen toch weer op een teleurstelling bleek 
uit te loopen. De groote, rijke tijd der middeleeuwen was voorbij. 
In dit verval bleef één zaak, de heerschzucht der kerkelijke leiders. 
„De klachten over de domheid, de overdaad, de wreede vervolgings- 

1 J. Huizinga, Erasmus, Haarlem 1924, blz. 26. 

2 J. Huizinga, Herfsttij der Middeleeuwen, 3e druk, Haarlem 1928, blz. 36. 



woede van geestelijken en monniken, over de verbastering der christe- 
lijke waarheid in de kerkleer, over den dwang op vrijheid van geweten 
en onderzoek, over het baatzuchtige stelsel der verdienstelijkheid van 
de goede werken met al den aankleve van dien, zij kunnen alle wor- 
den herleid tot de ééne zware acte van beschuldiging tegen de heersch- 
zucht van Rome" i. 

Was het wonder, dat men ook in Parijs ontvankelijk bleek te zijn 
voor het nieuwe geluid der humanisten, die de klassieke beschaving 
van Hellas en Rome trachtten te hernieuwen? Eén van de leermeesters 
van Calvijn, Jacques Lefèvre d'Etaples, had zelfs een reis gemaakt 
naar Italië, „waar hij de platonisten als Marcilio Ficino en Pico della 
Mirandola en den hersteller van Aristoteles Ermolao Barbaro had be- 
zocht" 2. De invloed van deze figuren deed zich gelden, en al bleef 
men de moederkerk trouw, er werden nieuwe perspectieven zicht- 
baar. Het was Lefèvre, die zelfstandig de brieven van Paulus behan- 
delde en zich alleen aan Christus en de apostolische leer wilde 
houden; en al is het teveel gezegd, als Doumergue dezen commentaar 
het eerste protestantsche boek noemt 3, toch zal Calvijn, wat taal en 
methode betreft, hiervan veel geleerd hebben. Zooals H. Dörries 
heeft aangetoond, was Lefèvre juist door zijn relatie met een man 
als Pico toch meer mystiek gericht en ondanks alle critiek niet 
bereid de Roomsche kerk als zoodanig prijs te geven 4. Wanneer de 
hervormer in Februari 1550 zijn verklaring van 1 Thessalonicenzen 
opdraagt aan Cordier, geeft hij daarmee zijn dank te kennen 
voor wat deze Parij sche leeraar, wiens beginsel was, dat „Christus 
in de gymnasia moest heerschen" s, hem aan taai-kennis en stijl-besef 
heeft meegegeven; „indien eenig nut uit mijn geschriften tot het vol- 
gend geslacht komt, mogen zij dit ten deele als van u afkomstig 
erkennen" 6. Naast dit humanisme, waarvoor Calvijn blijkens zijn 
eerste werk, de commentaar op Seneca's „De dementia", zoo open stond, 
heeft hij ook den invloed van de belangrijke beweging der „devotio 

^ Dr J. Reitsraa, Geschiedenis van de hervorming en de hervormde kerk der 

Nederlanden, 4e druk, bezorgd door Dr J. Lindeboom, Utrecht 1933, blz. 2. 

^ J. Huizinga, Erasmus, blz. 27. 

* E. Doumergue, Jean Calvin, Les hommes et les choses de son temps, tome I, 

Lausanne 1899, p. 83. 

^ H. Dörries, Calvin und Lefèvre, Zeitschrifi für Kirchengeschichte, Neue Folge 

VII (1925), S. 544-581. 

^ E. Doumergue, Jean Calvin, t. I, p. 60, 61. 

« Calv. Opera, XIII, c. 526 (epistola 1345). 



moderna" ondergaan. Jan Standoncki immers had de nieuwe ge- 
dachten overgebracht naar Parijs. Zij waren afkomstig van de „Broe- 
ders des gemeenen levens", die nadruk legden op levend geloof en 
navolging van Christus, den kring van de vrienden rondom Geert 
Groote van Deventer. Zij hadden relatie met het Bijbelsch humanisme, 
dat „niet slechts als correctief tegen kerkelijke en dogmatische be- 
krompenheid, maar ook als levenwekkend beginsel, dat in de muren 
der kerken vensters open hield naar het Jeruzalem van echt mensche- 
lijke, breed-wetenschappelijke geestesbeschaving" 2 van groote be- 
teekenis is geweest. In Parijs, het centrum van al deze belangrijke 
strevingen, werd Calvijn gevormd. 

Door middel van Etienne de la Forge waren geschriften van Eras- 
mus en Luther onder zijn bereik gekomen, welke met groote belang- 
stelling werden bestudeerd en met Nicolaas Cop besproken. Calvijn 
leefde in dit alles. Toch bleef hij voorloopig Roomsch-katholiek en 
was de eerbied voor zijn kerk nog een belemmering om nieuwe wegen 
te gaan 3. 

Het ligt buiten het bestek van dit werk de geestelijke ontwikkeling 
van den hervormer te schetsen. Het bovenstaande moge als toelichting 
dienen van het feit, dat in tegenstelling met scholastiek en volksreligie 
en door contact met nieuwe stroomingen de persoon van Christus het 
middelpunt werd van zijn leven en denken. Zelden lezen wij iets over 
zijn bekeering. Het was zijn levensgeheim, waarover de sluier gelaten 
werd. In den brief aan kardinaal Sadoletus komt dit verborgene even 
naar voren in een bewogen getuigenis, en geldt het beroep op zijn 
persoonlijke levensverandering en geloof in Christus als motiveering 
van zijn geestdrift tot reformatie 4. De voorrede op de Psalmen-com- 
mentaar vermeldt met vreugde iets van de plotselinge wending s. 
De geheime kracht van het leven van Calvijn is oorzaak van zijn 
openbare activiteit, die ook in de vele geschriften merkbaar is. De 
zekerheid, waarmee Christus in zijn theologie een centrale plaats is 
toegekend, werd eens aldus omschreven: „alle theologie buiten 
Christus om is niet alleen verward en ledig, maar ook dwaas, be- 

1 Vgl. art. van A. Renaudet, Etudes Historiques, Jean Standonck, in: Bulletin 
de la Société de Vhistoire du Protestantisme frangais, LVIIe Année, Paris 1908, 
p. 5-81. 

2 Dr J. Lindeboom, Het Bijbelsch humanisme in Nederland, Leiden 1913, blz. 33. 

3 Calv. Opera, V, c. 412 (Responsio ad Sadoleti epistolam). 

4 T.z.p. 

5 Calv. Opera, XXXI, c. 21. 



driegelijk en onecht" i. Het was de humanistische opvoeding, die 
de studie van de Schrift stimuleerde en tot nieuwe vertalingen en 
verklaringen den stoot gaf. Ook verdiepte Calvijn zich in de werken 
der kerkvaders, vooral van Augustinus 2, de bronnen voor zijn verdere 
geestesontplooing. De oecumenische denkwijze was voorwaarde voor 
de critiek op een systeem, dat de kracht der symbolen dreigde te 
verzwakken. 

Terecht heeft K. Holl eens gezegd: „unverkennbar ist, dass Calvin 
sich immer als Verteidiger gefühlt hat; unbeugsam nur in den Grund- 
satzen, zu deren Hut er sich bestellt wusste"3. Calvijn wilde her- 
vormen naar de beginselen, die de oud-christelijke kerk had om- 
schreven. Theologisch ziet hij als zijn taak „de zuivere leer in be- 
scherming te nemen (asserere)"* en hij vervult deze te midden van 
veelvuldige polemiek. Pastoraal weet hij zich geroepen te zorgen, 
„dat de waarheid voor het onwetende volk niet zonder verdediging 
blijft" 5. 

Het levenswerk van Calvijn, zooals dit in zijn christologie tot uiting 
komt, heeft de correctie van gevaarlijke misvattingen ten doel. De 
norm was het dogma van de kerk, die dit naar aanleiding van vragen 
en controversen als antwoord had geformuleerd. Een dogma toch 
onderstelt steeds de afwijzing van opdringende onjuiste meeningen 
en is daarop het antwoord; een tijdperk van veel critiek zal het 
waarheids-element van dit antwoord te duidelijker doen uitkomen. 
Daarom is het van belang een onderzoek in te stellen naar de Chris- 
tologie van Calvijn, die in een tijd van verwarring en opstandigheid 
den band met het oud-christelijk dogma niet heeft verbroken, doch 
dit als antwoord opnieuw heeft vastgehouden en uitgedragen. Hij 
zag in de persoon van Christus de verbinding van God en mensch 
en erkende dankbaar: „kortom, daar in Hem de schatten van alle 
soort van goederen zijn, moeten zij tot verzadigens toe uit Hem geput 
worden en niet van elders" 6. 

Van daaruit is de critiek te verstaan op de kerkelijke scholastiek, op 

* Calv. Opera, XL VII, c. 324 (coram. Joh. 14 : 6). 

^ Vgl. Inst., IV, 14, 26: „Augustinus, dien wij als den besten en meest betrouw- 
baren getuige uit de gansche oudheid meermalen aanhalen". 
^ K. Holl, Johannes Calvin, Berlin 1909, S. 16 ff. 
^ Calv. Opera, II, c. 1 sq. 

^ R. Schwarz, Calvins Lebenswerk in seinen Briefen, II, Tübingen 1909, S. 156. 
^ Inst, II, 16, 19; vgl. Calv. Opera, I, c. 72: „in ipso solo coelestes omnes the- 
sauri sunt reconditi". 



het sacramentalisme, dat het religieuse element dreigde te verzake- 
lijken en op het spiritualisme, dat de heilsdaden van Christus ver- 
waarloosde; van daaruit wordt ook de invloed duidelijk van de zijde 
der moderne devotie met haar nadruk op de gemeenschap met 
Christus. Helaas staat bij de critiek meestal meer op den voorgrond 
wat scheidt dan wat verbindt. Dit laatste duidt de hervormer b.v. 
heel in het kort aan in de bestrijding van de Acta van het Concilie 
van Trente, waar hij vermaant geen vergeef schen tijd te laten ver- 
loopen door de behandeling van datgene, waarover bij aller weten 
geen controvers bestaat" i. Wanneer echter over Luther gesproken 
wordt, blijkt de eerbied voor zijn persoon en arbeid veel grooter dan 
het verschil in opvatting 2. In het conflict van een Calvijn-gezind 
predikant met een extreem Luthersch theoloog grijpt een brief in, 
waarin de hervormer uit Genève schrijft: „Leefde de voortreffelijke 
knecht van God en trouwe leeraar der kerk Dr Luther thans nog!" 3 
Calvijn gevoelde, hoe zelfs bij verschil van meening ten aanzien van 
het Avondmaal Luther's interesse was: realiteit en geen symbool, en dat 
hierin de volgelingen al te diepzinnige onderscheidingen gingen maken. 
De veel-omvattende correspondentie getuigt van een verren en 
ruimen blik, waarbij het steeds ging om de zaak, die was de zaak 
van Christus en zijn kerk. Dat het oud-christelijk dogma niet zonder 
meer werd overgenomen, maar voor geloof, prediking en bezinning 
noodzakelijk was, merkt Seeberg op: „so wird denn nach Calvin die 
orthodoxe Christologie auf rein religiöse Grundlage gestellt und von 
dieser aus als notwendig erklart" 4. 

Wanneer hier een poging wordt gedaan om de structuur van Cal- 
vijn's gedachten omtrent de gestalte van Christus te bepalen, dan is 
het de bedoeling niet slechts te volstaan met een verhandeling over 
persoon en werk als locus der dogmatiek, maar vooral de christologie 
te beschrijven, zooals zij functioneel deze geloofsleer beheerscht. Het 
is immers van waarde de leer aangaande Christus te bezien in de 
drieërlei relatie, waarin deze bestaat n.1. in de betrekking van Christus 



1 Calv. Opera, VII, c. 406, 407. 

2 Vgl. Dr A. Eekhof, Hoe heeft Calvijn over Luther gedacht, in: Ned. Archief 
voor Kerkgeschiedenis, Nieuwe Serie 14e deel, 's Gravenhage 1918, blz. 273-296. 

3 R. Schwarz, Brief e, II, S. 27 (epistola CR. 1998). 

* R. Seeberg, Lehrbuch der Dogmengeschichte, Band IV, Heft 2, Leipzig 1920, 
S. 585. 



tot God, tot den mensch en tot de in Hem gegronde gemeenschap. 
Zoo heeft het zin te spreken over drie gezichtspunten in de Christo- 
logie; onder het theologische valt dan een beschouwing van Christus 
met het oog op God den Vader, waarbij onderwerpen als Triniteit, 
schepping, incarnatie, verzoening en praedestinatie ter sprake komen; 
het ANTHROPOLOGiscHE doet den blik richten op de relatie van Christus 
en den mensch, waaraan een uiteenzetting vooraf gaat van wie Christus 
als mensch is, gevolgd door eene over rechtvaardiging, heiliging en 
navolging; tenslotte is er het ecclesiologisch gezichtspunt, het verband 
van Christus en de kerk, en de verschijning van Christus in de kerk, 
in woord, sacrament en ambt, terwijl de wederkomst als de grens 
en tevens de hoop der kerk dient te worden besproken. 

Het zal wellicht opvallen, dat over Christus en den Heiligen Geest 
niet afzonderlijk wordt gehandeld. Voor Calvijn sprak dit verband 
vanzelf, zoodat hij er geen speciale omschrijving van gaf, evenmin 
een verdediging van schreef. Het is een in het vervolg stilzwijgende, 
ook wel toegelichte onderstelling, dat krachtens trinitarischen samen- 
hang Christus niet zonder den Heiligen Geest werkt, kan worden 
geloofd en aangebeden. Het is de Geest, die de trait-d'union is tusschen 
Christus en den mensch, die, wat Christus is en doet, toepast en over- 
draagt. Een nieuwe openbaring naast die van Christus is onmogelijk. 
„Elke geest, die buiten het Evangelie om eenigen leugen invoert, is een 
bedriegelijke geest, en niet de Geest van Christus. Want Christus be- 
looft een Geest, die de leer van het Evangelie als onderteekenaar zal be- 
vestigen"!. Daarom wordt volstaan met nadrukkelijk aandacht te 
wijden aan de verhouding van Christus en den Vader, zooals bij het 
theologisch gezichtspunt blijkt, omdat Christus' werk geschiedt 
namens den Vader. Het gaat steeds over Christus, de persoon van 
den Zoon van God, die door Woord en Geest kan worden gekend en 
erkend. Daarbij is de geloofsleer op alle centrale punten betrokken. 
Dit geld in het algemeen, zoodat men inderdaad de christologie „die 
Grundfrage aller christlichen Theologie" kan noemen, met de over- 
tuiging, „dass in einer christlichen Dogmatik kein Raum f ür schlechth- 
in ausserchristologische Elemente vorhanden ist, da auch diese in 
irgendeiner Weise von der Christologie her beleuchtet werden" 2. 

Inzake de methode van behandeling van dit onderwerp zij nog op- 
gemerkt, dat aanvankelijk is overwogen historisch en biografisch te 

^ Calv. Opera, XLVII, c. 335 (comm. Joh. 14 : 26). 

^ W. Künneth, Theologie der Auferstehung, München 1933, S. 91 ff. 
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werk te gaan en de ontwikkeling van dit leerstuk bij Calvijn op den 
voet te volgen. Dit bleek niet aanbevelenswaardig, daar ook volgens 
J. Köstlin 1 de hervormer zich in dit opzicht voornamelijk gelijk blijft 
en in bepaalde gevallen wat dieper doordringt in datgene, wat voor 
hem van den aanvang af vaststond. "Werd de historische methode 
gevolgd, dan zou men in herhalingen moeten vervallen. Veeleer ver- 
dient de dogmenhistorische behandeling de voorkeur, waarbij aan de 
hand van de drie genoemde gezichtspunten de stof kan worden door- 
gegaan, zonder intusschen de historische motiveering, voorzoover Cal- 
vijn zelf deze gegeven heeft, achterwege te laten. Wat de velerlei pole- 
miek aangaat, wordt alleen gerekend met de figuren, welke de her- 
vormer „expressis verbis" noemt. Het zal duidelijk worden, hoe de 
ongekende toewijding menschen uit allerlei volken en denkwijzen 
aantrok, waarna een besliste keus pro of contra onvermijdelijk bleef. 
Het ligt in de bedoeling, zooveel het mogelijk is, Calvijn zelf te doen 
spreken. Juist in een dogmenhistorische verhandeling moet het per- 
soonlijk oordeel van den onderzoeker voor het grootste deel onder- 
geschikt blijven aan de beschrijving van het onderwerp zelf; voor 
het grootste deel, want de gang van het onderzoek kan niet anders 
dan persoonlijk bepaald zijn. Bovendien wordt, wanneer het verband 
het niet vereischt, de critiek teruggedrongen, die in den loop der 
eeuwen terecht of ten onrechte op wat de hervormer in de structuur 
van dit leerstuk gegeven heeft, is uitgebracht. Het gaat in de eerste 
plaats om wat Calvijn hieromtrent zelf heeft uitgesproken. 

Daarom moeten als bronnen voor dit onderzoek voornamelijk de 
werken van Calvijn worden beschouwd. Uit de „Opera", die in het 
„Corpus Reformatorum" 2 zijn opgenomen, moest natuurlijk nu en dan 
een keus worden gedaan. De „Institutio" in de verschillende uitgaven 
(vooral die van 1536, 1539, 1559), de commentaren, de brieven en voor 
een deel ook de preeken, werden nagegaan, voorzoover het onder- 
werp dit meebracht. Wanneer het stelsel van een of anderen tegen- 

^ J. Köstlin, Calvins Institutio nach Form und Inhalt, Theol. Stad. u. Kritiken, 
1868, S. 438 ff. 

2 Joannis Calvini Opera, quae supersunt omnia I — LIX (Corpus Reformatorum 
XXIX— LXXXVIII) ed. Baum, Gunitz, Reuss, Brunsvigae 1863—1900. Geciteerd 
wordt naar de Calvini Opera, terwijl de Institutie (uitgave 1559) genoemd 
wordt naar hoofdstuk, paragraaf en onderdeel, meestal volgens de uitnemende 
vertaling van Dr A. Sizoo, Joh. Calvijn Institutie, Delft 1931 — 1932; voor de 
brieven wordt meestal verwezen naar R. Schwarz, Calvins Lebenswerk in 
seinen Briefen, 2 Bande, Tübingen 1909. 



stander in een afzonderlijke studie behandeld is, wordt daarmede 
rekening gehouden. 

De bezieling en de helderheid, waarmede Calvijn over de gestalte 
van Christus niet zelden in een vorm, die men lyrisch zou kunnen 
noemen, geschreven heeft als getuigenis van den Heer der kerk, als be- 
toog ingaande tegen afwijkende overtuigingen en gevaarlijke mee- 
ningen, rechtvaardigen een poging als deze; moge zij de zaak, waarom 
het gaat, niet onwaardig zijn! 



HOOFDSTUK I 
HET THEOLOGISCH GEZICHTSPUNT 

Deo placuit, quod in se absconditum et incora- 
prehensibile erat, in Mediatore palam facere. 

Inst III, 11, 9. 

Wie zich bewust is van de voorname plaats, welke de persoon van 
Christus inneemt in Calvijn's beschouwing der Gods-openbaring, zal 
de verhouding van God en Christus met het oog op de godskennis 
moeten bepalen. Voor den hervormer was het een actueele vraag, of 
het zin had buiten Christus om over God na te denken met behulp 
van het algemeen godsbesef van den mensch. Met name in de Insti- 
tutie (vooral in de uitgave van 1559) was er gelegenheid aan deze 
vraag bijzondere aandacht te wijden. 

Nadat Calvijn begonnen is te verklaren, dat godskennis zonder 
zelfkennis en tevens zonder den dienst van God, waarbij de geheele 
mensch betrokken is, waardeloos moet worden geacht, betoogt hij, 
dat „de kennis van God van nature in den geest des menschen is 
ingeplant, dat er een zeker besef der godheid aanwezig is en dat wel 
door natuurlijke ingeving" i, ja „dat de overtuiging, dat er een God is, 
van nature bij allen is ingeboren en diep ingehecht als het ware 
in merg en been" 2, waaraan wordt toegevoegd: „zooals echter 
de ervaring getuigt, dat er in allen van Godswege een kiem van 
godsdienst (semen religionis) is gelegd, zoo wordt er ternauwernood 
één op de honderd gevonden, die deze ontvangen kiem in zijn hart 
koestert, niemand echter in wien zij rijpt, laat staan dat te zijner tijd 
vrucht gezien wordt 3. Al is de mogelijkheid om God te kennen ge- 
geven, tot zelfkennis komt het niet. Want „in dezen val van het men- 
schelijk geslacht zal niemand gevoelen, dat God zijn Vader of de 
bewerker zijner zaligheid of hem genadig is, totdat Christus de Mid- 



1 Instituüo Christianae Religionis, I, 3, 1 : sensum divinitatis. 

2 T.Z.P., I, 3, 3. 

3 T.z.p., I, 3, 4 ; vgl. Calv. Opera, XL VII, c. 482 (Congrégation sur la Divinité de 
Jésus Christ). 
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delaar komt om Hem met ons te verzoenen" i. Vandaar, dat men 
aangewezen is op de openbaring, die in de Schrift tot den mensch 
komt en in Christus is gegrond. Hiervan worden de hoofdmomenten 
in een bepaalde volgorde in de Institutie omschreven. Aan de hand 
van de Schrift wordt aangevangen met de scheppingsgedachte. 
Daarbij acht Calvijn het gewenscht te spreken van „een tweevoudige 
kennis, omdat de Heere zich eerst enkel als Schepper zoowel in de 
formeering der wereld alsook in de algemeene leer der Schrift en 
vervolgens in het aangezicht van Christus als Verlosser vertoont" i. 
Dit betreft een onderscheiding van God als Schepper en Verlosser, 
welke methodisch aanbeveling verdient, doch niet als scheiding be- 
doeld is. Het blijkt uit den gang van het betoog, waarin eerst over 
het aangeboren godsbesef wordt gehandeld niet in den positieven zin, 
zoodat men tot oordeelen over God bevoegd zou zijn, maar negatief: 
men kan zonder God niet leven en blijft vatbaar voor openbaring. 
Vanuit het bederf door den val, die de scheppingsorde verstoort, 
wordt de noodzakelijkheid van de Schrift nagegaan om tot God den 
Schepper te komen, en haar waarde, welke in de trinitarische belijdenis 
ten top stijgt. In het tweede boek der Institutie is de structuur deze, 
dat eerst de zondeval ter sprake komt en in wezenlijk verband daar- 
mede de persoon en het werk van Christus, eigenlijk de actie van God 
den Verlosser. Is het nu de bedoeling van Calvijn geweest eerst in 
meer algemeenen zin over God na te denken en daarna over de 
openbaring in Christus? 

In zijn „Dogmengeschichte" teekent R. Seeberg het aldus, dat Calvijn 
met het aangeboren godsbesef wilde uitdrukken „das apriorische Be- 
wustseinselement", noodig voor het verstaan der openbaring, waar- 
door het mogelijk is de openbaringskennis in te schakelen in een 
metaphysisch schema. Bij het opstellen van dit schema valt dan sterke 
nadruk op het Oude Testament, waarbij een rationeel element, dat 
aan de Stoici herinnert, wordt ingevoerd, wat vooral in de leer der 
dubbele praedestinatie uitkomt. Seeberg stelt het zoo voor, dat „die 
allgemeine Gotteserkenntnis, die durch die Offenbarung zwar vertieft 
und gelauterd wird, aber an sich in den Menschen schon durch die 
Anschauung des natürlichen Lebens erweckt wird" onderscheiden 
wordt van „die spezifische Offenbarungs-erkenntnis von Gott als dem 
Erlöser"3. Qf de ze constructie geoorloofd is, hangt af van wat Calvijn 
^ Inst, I, 2, 1. 

2 r.z.p. 

^ R. Seeberg, Lehrbuch der Dogmengeschichte, Band IV, Heft 2, S. 570 ff. 
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onder de natuurlijke godskennis verstaat en of hij daaraan zulk een 
scheppende functie toekent als Seeberg doet voorkomen. De strekking 
van den „divinitatis sensus" blijkt uit deze voorzichtige toevoeging: 
„opdat niemand zijn toevlucht zou nemen tot het voorwendsel der 
onwetendheid, heeft God zelf in allen een zeker begrip der godheid 
gelegd en de herinnering daaraan vernieuwd, opdat zij door hun 
eigen getuigenis zouden worden veroordeeld, omdat zij Hem niet ge- 
diend hebben"!. Krachtens dit formeele besef, de vatbaarheid van 
God te ontmoeten 2, heeft de mensch geen verontschuldiging 3. Wil 
men op dit besef de godskennis fundeeren, dan acht Calvijn het „een 
verwarde kennis, waarvan de kiem zoo verdorven is, dat zij alleen 
slechte vruchten voortbrengt"*, vanwege een verduisterd gods- 
bewustzijn, zoodat er buiten de trinitarische openbaring „in onze 
hersenen een naakte en zinledige naam van God rondfladdert zonder 
den waren God" s, In het feit, dat Calvijn zich zoo ernstig rekenschap 
geeft van de natuurlijke mogelijkheden 6 van den mensch, alvorens over 
den Schepper te handelen, komt zijn hoofdgedachte uit, dat godskennis 
zonder zelfkennis waardeloos is ; deze kennis van den mensch was niet 
slechts theoretisch bedoeld, maar bovenal practisch om de noodzakelijk- 
heid van openbaring en verlossing klemmend en universeel te maken. 
Methodisch betreft het een zaak van dogmatische orde,zooals deze in dien 
tijd gebruikelijk was en ook in de scholastiek werd toegepast"^. Calvijn 
sloot zich daarbij aan, hoezeer hij overigens een vinnig tegenstander 
van de scholastieke dogmatiek was, niet uit intellectueele overwe- 
gingen alleen, maar veeleer met het oog op den nood der zielen. 
„Wanneer zij in de scholen strijden door zonder meer God als object 
aan te duiden, drijven zij de arme zielen tot nietige speculaties in 
plaats van hen op het doel te richten" s. Het is het woord speculatie, 



1 InsL, I, 3, 1. 

2 Vgl. P. J. Muller, De Godsleer van Calvijn (diss.), Groningen 1881, blz. 13. 

3 Inst, I, 5, 14. 

4 T.z.p., I, 4, 4. 

5 T.z.p., I, 13, 2. 

^ Vgl. P. Barth, Das Problem der natürlichen Theologie bei Calvin, in: Theolo- 
gische Existenz heute. Heft 18, München 1935, S. 27 ff. 

"^ Vgl. Lic. Dr J. Bohatec, Calvins Vorsehungslehre, Caluin-Studien, Tübingen 
1909, S. 480; K. Barth, Dogmatik, 1, München 1927, S. 128. 
8 InsU, III, 2, 1; vgl. Dr A. Bruining, Verzamelde Studiën, I, Groningen 1923, 
blz. 78. 
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waarmee Calvijn telkens zijn stil verzet uitdrukt tegen elke methode, 
welke niet door de Schrift-openbaring wordt beheerscht; men kan 
zeggen, dat onder speculatie het beschrijven van een geconstrueerde 
godsidee wordt verstaan, zoodat men met dergelijke bespiegelingen 
het wezen Gods tracht te benaderen als een deel der natuur, die 
men in oogenschouw neemt. Calvijn verwerpt dit, want „al wat wij 
over God uit ons zelf denken, is dwaas; wat wij spreken, on- 
beteekenend" 1. „God is een voldoend getuige van zich zelf" 2. Het 
gaat niet aan geïsoleerd over God te spreken, alleen over den Schep- 
per b.v., daar schepping en verlossing samenhangen. „Nadat wij dus 
van het leven tot den dood vervallen zijn, zou die gansche kennis van 
God den Schepper geen nut hebben, indien daar ook niet het 
geloof bij kwam, dat ons God voor oogen stelt als een Vader in 
Christus" s. 

In de inleiding op de Genesis-commentaar wordt zelfs gezegd: „te- 
vergeefs redeneert over de schepping, wie niet eerst door het kruis 
des Evangelies is vernederd. Niets zullen wij vinden, dat opvoert tot 
God, totdat Christus ons in zijn leerschool heeft onderwezen" 3. 
Daarom acht de hervormer het speculeeren over het wezen Gods 
heilloos. 

De schrijver der Institutie wil alleen openbarings-theoloog zijn, 
wiens doel is „de opbouw der kerk" s. Zijn hoofdwerk is namelijk wel 
mede gegroeid uit den drang naar theoretische helderheid ten aanzien 
der christelijke religie, maar het dankt zijn ontstaan aan den op- 
rechten wensch om helpend in te grijpen in den geestelijken nood 
van menschen, die in den ban der vormelijkheid het uitzicht op den 
schat der kerk dreigden te verliezen. In dezen geest schrijft Calvijn 
in zijn voorwoord aan Frans I, den koning van Frankrijk: „dezen 
arbeid verrichtte ik hoofdzakelijk voor onze Fransche landgenooten, 
onder welke er, naar ik begreep, vele waren, die hongerden en dorstten 
naar Christus, maar van wie ik zeer weinigen zag, die ook maar met 
een geringe kennis van hem naar behooren toegerust waren" 6. Hij 
is er van overtuigd, dat wie God zoekt, uitsluitend op den levenden 



^ Inst., I, 13, 3. 

^ T.Z.P., I, 7, 4. 

=* T.Z.P., II, 6, 1. 

4 Calv. Opera, XXIII, p. 10. 

^ Inst, l, 13, 29. 

« Calv. Opera, I, c. 257. 
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Christus moet gewezen worden; „door zijn tusschenkomst komen 
de giften van den hemelschen Vader tot ons en door het deel 
hebben aan de macht is de Zoon zelf de Gever. Want daarin 
aanschouwt het vrome gemoed God in zijn onmiddellijke tegen- 
woordigheid en tast Hem bijna, waar het gevoelt, dat het levend 
gemaakt, verlicht, behouden, gerechtvaardigd en geheiligd wordt" i. 
De \Gods-openbaring is alzoo in Christus, den Middelaar ge- 
grond, zoodat het niet aangaat gewichtige uitspraken over den 
verborgen God te doen. In de commentaren wordt dit herhaalde- 
lijk uiteengezet. Typeerend verklaart Calvijn naar aanleiding van 
1 Petrus 1 :20: „Aangezien God onbegrijpelijk is, zal het geloof tot 
Hem nooit geraken, tenzij het zich eerst tot Christus begeve. Om twee 
redenen kan er geen geloof in God zijn, als Christus niet als Middelaar 
daartusschen treedt. Want vooreerst is te bedenken de grootheid der 
goddelijke heerlijkheid en daarbij de kleinheid van ons verstand. 
Het is er verre van, dat ons verstand zoo hoog zou kunnen klimmen 
om God te begrijpen. Al wat men bedenkt van God buiten Christus, 
is een onmetelijke afgrond, waarin al onze zinnen terstond verslonden 
worden. Hiervan zijn een duidelijk bewijs niet alleen >de Turken en 
Joden (die onder den naam van God hun droomen aanbidden), 
maar ook de pausgezinden; de algemeene grondslag van hun scholen 
is, dat God object des geloof s is. Zoo philosopheeren zij in den breede 
zeer scherpzinnig over Gods verborgen majesteit en gaan Christus 
voorbij; zij meenen, dat het geloof niet anders is dan een ijdele 
speculatie. Laat ons bedenken, dat Christus heet het beeld van den 
onzienlijken God, omdat God in niemand dan in Hem wil gekend 
zijn. De andere reden is, dat wij, daar het geloof ons met God moet 
vereenigen, van God wegvluchten, indien Christus, de Middelaar ons 
niet ontmoet, om ons van alle vrees te verlossen, want de zonde, die 
in ons regeert, maakt, dat God ons haat en wij Hem. Wij kunnen 
God niet gelooven dan door Christus, in wien God zich als het 
ware klein maakt, opdat Hij zich overeenkomstig ons begrip ver- 
nedere. Christus alleen stelt onze gewetens gerust, zoodat zij vol ver- 
trouwen tot God durven gaan" 2. 

Zoo staat in de godskennis Christus in het middelpunt eenerzij ds van- 
wege de creatuurlij ke afstand, anderzijds krachtens de verwijdering 

1 Inst, I, 13, 13. 

2 Calvin Opera, LV, c. 226 (corara. 1 Petrus 1 :20); vgl. XL VII, c. 150, 194 
(comra. Joh. 6 : 46 en 8 : 19). 



15 

door de zonde. Het is van belang de nauwe betrekking van God en 
Christus in de centrale leerstukken nader toe te lichten. 

§ 1 - Christus, de Zoon Gods 

„Voorzeker daarom is Christus tot ons nedergedaald, opdat Hij 
ons opheffend tot den Vader ons tegelijk tot zichzelf zou opheffen, 
inzooverre Hij één is met den Vader" i. Deze gedachte is kenmerkend 
voor de christologie van Calvijn in het algemeen. Christus, de Zoon 
brengt de kinderen tot den Vader krachtens het feit, dat Hij één 
is met Hem. In zijn beschouwingen stelt de hervormer op den voor- 
grond, dat deze eenheid niet is afgeleid of verworven, maar oor- 
spronkelijk, rustend in het wezen Gods. Dit schenkt den mensch de 
zekerheid, dat hij in Christus met de openbaring van God, in zijn 
werk met het werk van God zelf te doen heeft 2. Het is bijgevolg 
van primair belang de plaats van Christus te bepalen in de leer der 
Triniteit, die Calvijn aan de heilsleer steeds laat voorafgaan (vgl. 
de Institutie). 

Bij zijn uiteenzetting blijkt hij zich eng aan te sluiten aan de ge- 
gevens der Schrift en het oordeel der „orthodoxi veteres", wier termi- 
nologie weloverwogen wordt overgenomen. Ook hier geldt, dat, 
om het klassieke dogma te „bezitten" noodig was het te verwerven, 
i.c. te conf ronteeren met het protest der Antitrinitariërs. Aan deze 
taak gaf Calvijn zich met de kracht van zijn geheele persoon, wat 
tot uiting kwam zoowel in de ontmoeting met de menschen, wier 
theorieën veel overeenkomst vertoonden met de ketterijen van Arius 
en Sabellius — de onrust der oude kerk — , alsook in de bezinning 
op de belijdenis, waardoor niettegenstaande de breuk met de Room- 
sche kerk de continuïteit met de christelijke kerk vóór haar scho- 
lastieke en sacramentalistische misvormingen gehandhaafd bleef. De 
verschillende uitgaven der Institutie herinneren aan veel ernstige 
conflicten 3. 

Aanvankelijk (in de eerste editie) beperkte Calvijn zich tot eenige 
opmerkingen over het wezen Gods, waarin Christus als de Zoon naast 
den Vader en den Geest thuis behoort. Eenvoudig en practisch wordt 
dit naar aanleiding van den Doop volgens Efeze 4 toegelicht. Wan- 
neer de eenheid Gods is ter sprake gebracht, zijn vanwege Christus' 

* InsL, I, 13, 26. 

^ Vgl. Dr A. Bruining, Verz. Studiën, I, blz. 165. 

^ Vgl. J. Köstlin, Calvins Institutio, S. 418 ff. 
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arbeid onderscheidingen noodig, want de Vader is niet mensch ge- 
worden, maar de Zoon is van den Vader uitgegaan „om tot ons af 
te dalen. Is de Zoon met den Vader verwant, dan is dit zoo, voorzoover 
Hij zelf God is. En is Hij verwant, dan moet God onderscheiden zijn, 
daar er geen verwantschap is dan tusschen twee van hetzelfde wezen. 
Het wezen (essentia, ousia) is één, onderscheiden in drie zelfstandig- 
heden (subsistentia, hypostasis)"i. Deze beschrijving geschiedt in het 
traditioneele schema, dat in de algemeen-gebruikelijke woordenschat 
„exotisch" aandoet, in de taal des geloofs gebrekkige uitdrukking is 
van de openbaring aangaande de werkelijkheid Gods. Bovendien is 
in dit kader de rechtvaardiging van den mensch door Christus als het 
werk van God gewaardeerd, waardoor de scherpe critiek belicht wordt 
op de Ariaansche ketterij, welke het eeuwige zoonschap in twijfel trok 
en de Sabelliaansche, hetwelk de persoonlijke zelfstandigheid van 
Vader, Zoon en Geest betwistte. Voor den hervormer was het geloof 
in Christus in het geding en tevens de zekerheid van verzoening en 
eeuwig leven, zoodat hij erkent: „hier heeft de menschelijke wijsheid 
zich gevangen te geven en de mysteriën te aanbidden" 2. 

In de „Instruction et confession de foy dont on use en l'eglise 
de Genève", geschreven in 1537 voor eenvoudige gemeente-leden komt 
dezelfde gedachtengang voor zonder de specifiek-theologische for- 
mules 3, die voor dit doel overbodig waren. Dit bevreemdde één der 
predikanten te Lausanne, Petrus Caroli ten zeerste, daar hij er een 
miskenning van de waarde der symbolen en een bedreiging der ortho- 
doxie in zag. Reeds deze overdrijving teekent hem als een oneven- 
wichtig man, die Calvijn c.s. deze nalatigheid ernstig begon te ver- 
wijten, terwijl hij zelf met zijn Roomsch verleden niet had kunnen 
breken en o.a. het gebed voor de afgestorvenen, voor de vergeving 
hunner zonden en de opstanding verdedigde. Er kwam onrust in 
zijn gemeente, omdat hij zijn collega Viret verdacht maakte; eerzucht 
en heerschzucht brachten hem tijdens diens afwezigheid er toe den 
hervormer en zijn medewerkers allen van Arianisme^ te beschul- 



^ Calv. Opera, I, c. 59 sqq. 

2 T.z.p. 

3 Calv. Opera, XXII, c. 53. 

4 Vgl. E. Douraergue, Jean Calvin, t. II, Lausanne 1902, p. 252; B. B. Warfield, 
Calvin and Calvinism, New- York 1931, pp. 199-284; A. Pierson, Nieuwe Studiën 
over Johannes Kalvijn, Amsterdam 1883, blz. 17-89; dez.. Studiën over Johannes 
Kalvijn, Amsterdam 1891, blz. 123-158. 
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digen. Dat was in den aanvang der reformatie een opzienbarend 
gebeuren. In Genève was men verontwaardigd en Calvijn vond het 
noodzakelijk zoo spoedig mogelijk in te grijpen. Allereerst werd 
getracht onderling deze moeilijkheden uit den weg te ruimen. Caroli 
meende, dat de godheid van Christus niet duidelijk genoeg werd 
beleden. Calvijn wees op de Institutie en den Catechismus, maar dit 
was den tegenstander niet voldoende; hij eischte uitsluitend de offi- 
cieele onderteekening van de geloofsbelijdenis van Athanasius. Nu 
kwam de zaak anders te staan en betrof het den dwang van aan- 
vaarding van een formule. Dit werd een geestelijk gevaar, waar 
Calvijn tegen opkwam ter wille van de vrijheid om niets anders 
voor het Woord Gods te houden dan wat als zoodanig gewicht had; 
dat was de Schrift. In dit opzicht konden de twee partijen elkaar 
niet meer vinden en bleek het gewenscht te besluiten tot een synode, 
die in den loop van 1537 te Lausanne werd gehouden in aanwezig- 
heid van twee adviseurs en twee predikanten uit Bern. Alle beschul- 
digingen werden als onrechtmatig afgewezen en Caroli, mede om 
zijn aanmatigend optreden, onwaardig verklaard het predikambt te 
bekleeden. In een brief aan Gryneus te Bazel deelt Calvijn mede: 
„De aanklacht was gemakkelijk te weerleggen. Wanneer men het 
onderscheid beschouwt, dat bestaat tusschen den Vader en den Zoon, 
zoo zeggen wij ook, dat deze van den Vader afstamt. Beziet men 
echter het wezen van den Zoon, waardoor Hij één is met God, den 
Vader, zoo kan ook, wat van God gezegd is, op Hem slaan. Wat 
beduidt de naam Jehova, tot Mozes gezegd? Paulus laat Christus dit 
woord spreken. Duidelijker dan in onze belijdenis kan het niet ge- 
zegd worden; Christus is het eeuwige Woord, door den Vader vóór 
den tijd verwekt. Om echter geen twee-voudigen God te bedenken, 
moeten wij van zijn wezen niet anders spreken dan van het wezen 
van den éénen God"i. Verder zet de schrijver uiteen, hoe door der- 
gelijke kwesties, opgeworpen door een man van onzuivere bedoe- 
lingen, de reputatie der groeiende kerk in gevaar werd gebracht. 
Voor haar gezag had het beroep op de Schrift meer overtuigende 
kracht om (zie een brief aan de predikanten te Zürich) alle tyrannie 
uit de kerk te houden 2 dan de overname van een belijdenis-formule. 
De Schrift had het eenige richtsnoer te zijn, niet de traditioneele 
terminologie of afgeleid gezag. Dat Calvijn intusschen voor de theo- 

^ R. Schwarz, Brief e, I, S. 23 ff. 
'^ T.Z.P., S. 26. 
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logische traditie hooge waardeering had, bleek wel uit zijn In- 
stitutie. 

De tweede uitgave van dit werk (1539) draagt van deze heftige scher- 
mutseling de sporen in het bijzondere interesse betreffende de godheid 
van Christus. De invloed van de geschriften van Gregorius van Nazianze 
is merkbaar: „ik kan den Eéne niet denken, of ik word door den 
glans der Drie spoedig omstraald; noch kan ik de Drie onderschei- 
den, of plotseling word ik tot den Eéne teruggeleid. De woorden 
Vader, Zoon en Geest bedoelen toch een waarachtige onderscheiding, 
evenwel geen verdéeling; niemand boude deze voor naakte toe- 
voegingen. De Zoon onderscheidt den Vader van zich, wat beduidt, 
dat de Vader door het Woord alles schiep; wat niet kon, tenzij van 
deze eenigermate onderscheiden. De Vader daalt niet ter aarde, maar 
Hij, die van den Vader uitging. Deze onderscheiding ving niet aan 
bij het aanvaarden van het vleesch, maar het is duidelijk, dat de 
Eéngeboren ook tevoren in den schoot des Vaders was en Zijn heer- 
lijkheid bij den Vader bezat. De Vader is bron en aanvang, de Zoon 
wijsheid en raad, de Geest krachtige uitwerking" i. De gedachte aan 
een tijdelijke onderscheiding wordt dus sterk teruggewezen; het be- 
treft een orde, voor redelijk denken paradoxaal. In navolging van 
Augustinus ziet Calvijn deze orde als onderlinge relatie der goddelijke 
personen; „waar God werkt, werkt Hij als de Drieëenige". 

Ondanks deze breede uiteenzetting schenen vele vooraanstaande 
personen in en buiten Genève, die door de bezwaren van Caroli om- 
trent de orthodoxie der hervormers aan het twijfelen waren geraakt, 
niet bevredigd. Calvijn had een geregelde correspondentie hierover. 
In een brief aan de predikanten te Neufchatel (1543) over deze aange- 
legenheid beroept hij zich weer op Augustinus, met wien hij volgens 
exegese van Psalm 68 een absolute spreekwijze „de Vader is op 
zichzelf God, evenals de Zoon" onderscheidt van de relatieve : „Chris- 
tus heet met betrekking tot den Vader Zoon", en eindigt met af- 
wijzing der verwijten: „welk een dwaasheid is het een meening als 
ketterij verdacht te maken, die zoowel uit de heilige Schrift als uit 
de geschriften der beroemde Vaderen voorname getuigenissen voor 
zich heeft" 2. 

Het schijnt evenwel niet voldoende; daarom schrijft Calvijn in 1545 

1 Calv. Opera, I, c. 489 sqq. 

2 R. Schwarz, Brief e, I, S. 166; vgl. een brief van Copunculus aan Calvijn, Calv. 
Opera, XI, c. 781. 
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mede namens Farel en zijn collega's „Adversus Petri Caroli calumnias 
defensio Nicolai Gallasii" ^, dus onder pseudoniem 2, waarvoor hij zijn 
motieven had. Caroli wordt in dit geschrift aan de kaak gesteld als 
een onbetrouwbaar en vermetel mensch, die „een uiterst middelmatig 
gebruik maakte van de sophistische theologie, een Ismaël-figuur, 
wiens handen tegen allen, tegen wien aller handen zijn", omdat hij 
het in de sfeer der Parij sche faculteit evenmin had kunnen uit- 
houden als nu in de omgeving der hervormers te Genève. Farel 
en Viret hadden heel veel tijd en moeite gewijd aan de beoordeeling 
van zijn wonderlijke beschouwingen o.a. over de wijze, waarop 
Christus deel had aan het bestuur van hemel en aarde. Calvijn zelf 
onderzoekt de houding en de opvattingen van Caroli, zooals deze op 
de synode te Lausanne aan het licht kwamen en haalt nog eens aan, 
wat zijn Institutie reeds betoogde over „de zeer eenvoudige eenheid 
Gods". Ten aanzien van de termen triniteit en persoon, waaraan 
men zich niet al te zeer wilde binden, omdat het geloof niet door 
woorden of lettergrepen wordt bepaald, respecteert de „Defensio" 
inderdaad de uitdrukkingen der kerkvaders om hun gewichtige con- 
sequenties. 

Was het conflict met Caroli een lastige oneenigheid, eigenlijk van 
weinig belang, er diende zich in den strijd om de godheid van Christus 
in Servet een krachtige figuur aan, wiens beschouwingen over het 
Christendom lijnrecht tegen dogma en reformatie ingingen. Tijdens 
zijn theologische studie was bij Servet tegenzin gegroeid tegen de 
scholastieke methode, zooals deze reeds in de Sententiën van Lom- 
bardus was aangeduid, vooral tegen den invloed van Aristoteles; van 
de triniteitsleer, die men met bewijzen aannemelijk maakte, trachtte 
hij de onjuistheid uit de Schrift zelf aan te toonend. Nadat hij dit 
in twee geschriften (in 1531 en '34) openlijk had uitgesproken en 
daarna eenigen tijd als geneesheer in Zuid-Frankrijk was werkzaam 
geweest, verscheen in 1553 anoniem een werk van zijn hand onder 
den titel: „Christianismi Restitutio". Deze formuleering was niet toe- 
vallig en typeert de welbewuste tegenstelling met de Institutie van 

^ Calv. Opera, VII, c. 289-340. 

^ R. Schwarz, Brief e, I, S. 220 ff. 

' Vgl. H. Tollin, Das Lehrsystem Michael Servet's, Gütersloh 1876, 3 Bde; J. A. 

Dorner, Entivicklungsgeschichte der Lehre von der Person Christi, 2er Band, 

Berlin 1853, S. 644 ff.; Dr A. Bruining, Verz. Studiën, I, blz. 167vv. A. de Quer- 

vain, Calvin, Berlin 1926, S. 49 ff.; P. Henry, Das Leben Joh. Calvins, 3er Band, 

Hamburg 1844, S. 95-297, Beilage S. 49-102. 
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Calvijn, met wien hij reeds een langdurige correspondentie achter 
den rug had. 

Deze studie vangt aan met een „gebed tot Jezus Christus, den Zoon 
van God, die hem moge verlichten, opdat hij Hem in zijn Godheid 
verheerlijke". Wie deze religieuze uiting (een bewijs van den ernst 
van den schrijver) theologisch onderzoekt, bemerkt, dat zij door 
Servet in een specifieken zin is bedoeld, samenhangend met het 
geheele stelsel. Jezus is de Zoon van God. Daarbij bedenke men, dat 
dit niet trinitarisch bedoeld is. God is één en ondeelbaar, zonder onder- 
scheiding en toch zich manifesteerende in verschillende vormen. 
Jezus is de Zoon als mensch, die Maria tot moeder en op natuurlijke 
wijze den Heiligen Geest tot Vader had. Daarom heeft Hij deel aan 
de menschelijke en aan de goddelijke substantie. Op de vraag, of 
Jezus dan geheel niet onderscheiden is van het wezen Gods, ant- 
woordt Servet: „ik scheid den mensch Christus niet verder van God 
dan de stem van hem, die spreekt, of de straal van de zon"i. De 
mensch Jezus is realiseering van de idee God; Hij was immers „als 
prototype beeld en eerste figuur der wereld" 2. Als zoodanig was Hij 
ook „de wereldziel" 3, „oerbeeld van het wereld-doel", eeuwige voor- 
stelling in het goddelijk wezen; zooals voorstelling en ideaal één zijn 
met hem, die de voorstelling heeft, was de Zoon één met God in één 
natuur" 4. In zijn menschelijke verschijning is Jezus de vergoddelijkte 
mensch; men kan verder gaan: „de historische Christus is zoowel de 
verwereldlijkte God als ook de vergoddelijkte wereld" s. Hier is het 
onderscheid tusschen God en mensch. God en wereld opgeheven. 
Evenzeer is uit de godsgedachte het element „persoon", dat de grond 
der onderscheiding in het wezen Gods en in de openbaring van 
Christus uitmaakt, verdwenen. Er is alleen sprake van de goddelijke 
substantie, zooals deze in den mensch Jezus Christus concreet-histo- 
risch aanwijsbaar is, en alzoo paradigma van alle geloovigen. Servet 
spreekt wel van de godheid van Jezus Christus, maar vanuit zijn 
theosophisch, wijsgeerig systeem, als aardsche verschijning van 
eeuwige wezenheid. Zoozeer is deze tegenstander van Calvijn over- 
tuigd van de waarheid van zijn beschouwingen, dat hij de kerkelijke 



1 H. Tollin, Lehrsystem Servet's, I, S. 86. 

2 r.z.p., S. 78. 

3 T.Z.P., S. 114. 

4 T.Z.P., S. 130. 

s A. de Quervain, Calvin, S. 52. 
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triniteitsleer zelfs „triceps monstrum" i noemt. Zijn opvatting van 
de eenheid en ondeelbaarheid Gods laat geen ruimte voor personen, 
die met betrekking tot elkander een zelfstandige waarde en werking 
hebben. Christus draagt als ontplooiings-mogelijkheid der goddelijke 
werkelijkheid meer het karakter van idee, welke zich noodwendig 
concretiseert, dan de trekken van woord en wijsheid, onafhankelijk 
van den kosmos bij den Vader. Dan volgt de menschwording van 
den Zoon een natuurlijk proces en heeft zij de onderstelling van den 
val des menschen niet noodig. 

Servet heeft zijn beschouwingen — wij bepalen ons tot zijn op- 
merkingen over de christologie, voorzoover deze verband houdt met 
de Triniteit — met ongewoon élan voorgedragen en vooral gericht 
tegen de hervormers te Genève, nadat hij zich in zijn verwachtingen 
van aansluiting aan hun actie teleurgesteld zag; in de overtuiging 
dat Calvijn c.s. al te gemakkelijk het dogma aanvaardden en te 
weinig radicaal zich van de scholastiek afwendden, hoopte Servet met 
zijn diepzinnige theoriën hun gezag te kunnen breken en door zijn 
toedoen een nieuwe phase van christendom te kunnen inleiden. Te 
dien einde had hij zich zelfs na ontkomen te zijn aan het martelaars- 
proces te Vienne en in Italië te midden der verstrooide vluchtelingen 
vier maanden te hebben rondgezworven, binnen de muren van 
Genève als het ware in het hol van den leeuw gewaagd. Zijn aan- 
wezigheid bleef niet onopgemerkt in de stad, waar controle en tucht 
nauwkeurig werden uitgeoefend. Servet werd in de gevangenis ge- 
bracht en in deze zeer antipathieke sfeer kon hij het ergste ver- 
moeden. „Ik wil niet verhelen — schrijft Calvijn in dit jaar (1553) 
aan Sulzer — dat ik het voor mijn plicht hield dezen meer dan ver- 
stokten en ontembaren mensch, zooveel aan mij lag onschadelijk te 
maken, opdat de infectie niet verder om zich heen greep. Drieërlei 
valt op dezen mensch te zeggen; ten eerste, met welke ontzaglijke 
dwaalleeringen hij alle waarheid ondergraaft; ten tweede, met hoe 
duivelsche hoogmoed hij alle waarschuwingen veracht; ten derde, 
hoe hij ook nu nog zijn vermetele beweringen vasthoudt" 2. In het 
proces, dat volgt, wordt het gezag van Calvijn in bijzondere mate 
versterkt door de adviezen van de kerken van Bern, Bazel en Zürich, 
die voor Servet zeer ongunstig luidden 3, en die de animositeit der 

1 Dr A. Bruining, Verz. Studiën, I, blz. 169. 
^ R. Schwarz, Briefe, I, S. 488. 
^ T.Z.P., S. 492. 
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discussie verergerden; tragisch is het vonnis der verbranding, waar- 
toe de Raad van Genève meende te moeten besluiten. 

Deze historische toelichting geeft relief aan den ernst, waarmede 
de zaak, die men bedreigd achtte, werd behandeld; men had immers 
het besef, dat in dit systeem de grondslag der heilsleer aan het wan- 
kelen werd gebracht. Daarom zag Calvijn zich genoodzaakt na afloop 
van het proces een verdediging te schrijven van het orthodox geloofd. 
Hij deelt daarin mede, hoe hij op het laatste oogenblik een bezoek 
bracht aan den gevangene om hem nog eenmaal de centrale vraag 
te stellen n.1. „of hij dacht, dat hij van den eeuwigen God voor zich- 
zelf genade had te vragen, wiens eer hij al te verwoed had geschon- 
den, toen hij de drie zelfstandigheden aan zijn wezen trachtte te 
ontnemen en het een drie-koppige Cerberus noemde, indien een wer- 
kelijke onderscheiding tusschen Vader, Zoon en Geest werd aangeno- 
men ; of hij aanvaardde, dat de Zoon Gods hem met zichzelf verzoen- 
de, dien hij als den eeuwigen "Verlosser afwees door Hem op afschu- 
welijke wijze met zijn verzinsels te misvormen en te ontkennen, dat 
Hij in het vleesch, dat Hij had aangenomen ons gelijk was door 
broederlijke verbondenheid. Toen ik met mijn vermaan — zegt de 
hervormer — niets vorderde, liet ik naar het voorschrift van Paulus 
van hem af" 2. Het springt in het oog, dat de belijdenis van de 
godheid van Christus voor Calvijn een integreerend deel uitmaakte 
van de persoonlijke zekerheid der verzoening. Daarom had hij Servet 
gevraagd, of Christus voor hem ook vóór zijn menschwording het 
eeuwige Woord Gods was; het antwoord luidde, dat het Woord 
eerst een aanvang nam, toen God zijn meening over het scheppen 
der wereld openlijk uitsprak, zoodat God iets begon te zijn, wat te- 
voren niet bestond. Uit de Schrift brengt Calvijn dan naar voren, 
dat Christus, God geopenbaard in het vleesch, altijd Gods Woord, 
door den Vader verwekt, geweest is. Wat men over het oneigenlijke 
der spreekwijze aanvoert, wijst hij af. „Gaarne beken ik, dat met 
het oog op de waardigheid der zaak de menschelijke taal zich hier 
niet nauwkeurig genoeg kan uitdrukken" s. De eeuwige generatie van 
den Zoon van God kan Servet niet erkennen, omdat dientengevolge 
van twee zonen Gods sprake moest zijn, de eene lichamelijk, de 
andere onlichamelijk 4. Tegenover wien zulke „futiele lasterpraat" 

^ Calv. Opera, VIÏI, c. 453-644. 

2 Calv. Opera, VIII, c. 460. 

3 T.z.p., c. 487 sqq. 

4 Vgl. InsL, II, 14, 5. 
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behaagt stelt Calvijn: „Als iemand tegen u inbrengt, dat gij twee 
woorden Gods maakt, zou dat niet dezelfde redeneering zijn! Wij be- 
lijden, dat het dezelfde Zoon van God was, die van den beginne on- 
lichamelijk tenslotte met het lichaam bekleed was en aldus is vleesch 
geworden". Calvijn bespreekt voorts de generatie met betrekking tot 
de substantie Gods i ; de beweringen van Servet op den voet volgende, 
weerlegt hij deze één voor één. De meening, dat Christus de Zoon 
was door geboorte uit de goddelijke substantie, zoodat dit samenviel 
met de vleeschwording van het Woord, dat nu eerder als „manifes- 
tatio" dan als „essentiae principium" moest verstaan worden, gaf 
aan de gedachte der eeuwige generatie een figuurlijke beteekenis en 
hief de zelfstandigheid van de persoon van den Zoon op. In dat 
goddelijk wezen zou eeuwig zijn de idee van den toekomstigen Zoon 2, 
in wien de menschheid zou worden geschapen 3. 

In de commentaar op het Johannes-evangelie (1553) heeft Calvijn 
zijn gedachten exegetisch kunnen fundeeren. Reeds in het begin keert 
hij zich tegen Servet door het onderscheid aan te toonen van het 
Woord en het geschapene; zonder dit onderscheid wordt Christus 
immers binnen de algemeene wereldorde getrokken. „Daardoor doen 
zij niet alleen den Zoon van God ten zeerste smaadheid aan, maar 
ook zijn eeuwigen Vader, dien zij van zijn wijsheid berooven. Of- 
schoon de Vader eerder is dan zijn wijsheid, ontnemen toch diegenen 
Hem zijn eer, die een of ander tijdstip bedenken, waarin Hij vóór 
zijn wijsheid zou geweest zijn. Dit is toch de eeuwige generatie" *. 
De hervormer verontschuldigt de kerkvaders, die door tegenspraak 
gedwongen waren geweest woorden te zoeken, „die toch niets anders 
mochten beteekenen dan wat elders in de Schriften wordt geleerd. 
Zij hebben gezegd, dat er drie zelfstandigheden of personen zijn in 
het eene, enkelvoudige wezen Gods". Van Christus kan worden ge- 
zegd, dat Hij „een licht is, dat uit en door zichzelf schittert en een 
Hem aangeboren glans heeft" s, „de eenige raadsman is van den 
Vader, die ons in die geheimnissen toelaat, die anders voor ons ver- 
borgen zouden blijven" 6, „Hij, die de eeuwige wijsheid van God 



^ Calv. Opera, VIII, c. 565 sqq. 

2 T.Z.P., c. 567. 

3 T.Z.P., c. 641. 

^ Calu. Opera, XLVII, c. 1-5 (comra. Joh. 1 : 1-5). 
° T.z.p., c. 8 (comm. Joh. 1:9). 
« T.Z.P., c. 62 (comm. Joh. 3 : 13). 
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was, was op den verborgen troon zijner heerlijkheid gezeten" i. 

Het kan niet anders, of in de laatste uitgave der Institutie moest 
Calvijn op een en ander terugkomen. Hij wilde de Hervorming voor 
het afdwalen op zijwegen beschermen en voor dat doel aarzelt hij 
niet zich te herhalen en aan te vullen. Na weergave van Servet's 
meening over de godheid van den Zoon, schrijft Calvijn: „dit wonder- 
lijk verzinsel, dat de persoon niets anders is dan de zichtbare gedaante 
van Gods heerlijkheid, heeft geen lange weerlegging noodig"2. In 
zijn exegese van het Johannes-evangelie onderscheidt hij Woord en 
gedaante; „het Woord was bij den Vader en wordt gekenmerkt door 
zijn eigen heerlijkheid en is daarom geen uiterlijke glans, maar een 
persoon, die in God zelf innerlijk bestond". God had niet slechts het 
plan bepaald van een zichtbaren Zoon. „Want zou dit waar zijn, dan 
wordt aan Christus geen andere godheid gelaten dan voorzoover Hij 
door Gods eeuwig besluit tot Zoon is verordend" 3. Niet goddelijk, 
maar God is Christus, van den Vader onderscheiden als de Zoon, de 
tweede persoon in de Triniteit. Persoon noemt Calvijn: „een zelf- 
standigheid in het wezen Gods, die in vergelijking met de andere 
door een onmededeelbare eigenschap is onderscheiden" 4. 

Uit den kring van degenen, die het den hervormer in zijn arbeid 
van opbouw en herstel der kerkelijke gemeenschap moeilijk maakten 
door een aanval op de beginselen, moet ook Valentinus Gentilis ge- 
noemd worden, een Italiaan uit Cosenza afkomstig, die vooral in 1558 
zich te Genève deed gelden s. Hij critiseerde Calvijn's triniteitsleer. 
Wel beleed hij den God van Israël als den Vader van Jezus, maar 
erkende, dat alleen aan den Vader „aseitas" toekwam, terwijl Deze van 
zijn natuur aan den Zoon en den Geest kan mededeelen. Als de kerk- 
leer spreekt van „Licht uit Licht", kan hij dit aanvaarden ; de Zoon is 
immers aan den Vader ondergeschikt. Zoon en Geest moeten ge- 
houden worden voor individuen, die door den Vader zijn voort- 
gebracht. De Zoon, in wien de godheid zich dynamisch manifesteert, 
is de persoonlijke concentratie van alle goddelijke kracht. Gentilis 
wil hiermede de eeuwige generatie van den Zoon niet prijsgeven, 



1 Calv. Opera, XLV, c. 486 (comm. in harm. evang. Matth. 17 :34). 

2 Inst., l, 13, 22. 

3 Calv. Opera, XLVII, c. 1-5. 

4 Inst, I, 13, 6. 

5 Vgl. P. Henry, Das Leben Johan Calvins, III, S. 283-290; J. A. Dorner, Gesch. 
der Lehre der Person Christi, S. 656 ff. 
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want de Zoon heeft deel aan de goddelijke substantie, zelfs als per- 
soon, terwijl de Vader over de onmeetbare en onverdeelbare sub- 
stantie beschikt. De Vader is de oorsprong; wie over drie oorspronke- 
lijke personen spreekt, komt met Hem in strijd — of tot een viertal, 
naast Vader, Zoon en Geest het wezen Gods, dat op zichzelf de ware 
God was. Deze denkwijze zag Gentilis als onvermijdelijk voor Calvijn. 

Iemand met zoo vreemde ideeën als Gentilis had niet de kans in 
Genève aanhangers te werven. Spoedig werd hem zijn vrijheid ont- 
nomen en vonden besprekingen plaats om hem van zijn dwalingen 
af te brengen. Hij ontving gelegenheid zijn theorieën op schrift te 
stellen, vooral omdat hij zich op Melanchton, maar ook op Irenaeus 
en TertuUianus beriep. Het antwoord van den hervormer was weldra 
gereed. Gentilis scheen ondanks vele uitingen van persoonlijke ver- 
bittering, tegen Calvijn gericht, tot een ander inzicht te zijn gekomen, 
verzocht den Raad om begenadiging en erkende de verdiensten der 
hervormers. Tenslotte herriep hij al zijn stellingen. Toch werd hem 
de straf niet bespaard om „tot op het hemd ontkleed, met bloote 
voeten en hoofd, een fakkel in de hand voor zijn rechters neer te 
knielen, zijn dwaalleer af te zweren en zijn geschriften eigenhandig 
in het vuur te werpen". Na korten tijd was Gentilis met zijn vrienden 
Alciatus en Blandrata uit de stad vertrokken en koos hij in verschil- 
lende landen het gezelschap der Anti-trinitariërs. Toch heeft hij een 
vraagstuk aan de orde gesteld, dat niet alleen Calvijn, maar ook 
velen na hem langen tijd heeft beziggehouden 2. 

De Institutie van 1559 bevat de behandeling van deze controvers. 
Christus is wezenlijk God, persoonlijk de Zoon van God. „Hiertegen 
brengen zij in dat, indien Hij waarlijk Gods Zoon is, het ongerijmd 
is, dat Hij gehouden wordt voor den Zoon van een persoon. Ik ant- 
woord, dat beide waar is, namelijk dat Hij de Zoon van God is, om- 
dat Hij het Woord is, door den Vader voor de tijden gegenereerd, 
en dat toch ter wille van de uitlegging rekening moet gehouden met 
den persoon, zoodat men den naam God niet neemt in den eenvou- 
digen zin, maar in plaats van Vader. Want indien wij geen ander 
voor God houden dan den Vader, dan wordt de Zoon niet onduidelijk 
uit dezen staat gestooten. Derhalve, zoo dikwijls er melding gemaakt 
wordt van de godheid, mag allerminst een tegenstelling toegelaten 
worden tusschen den Zoon en den Vader, alsof slechts aan dezen 

^ R. Schwarz, Brief e, II, S. 230. 

^ B. B. Warfield, Calvin und Calvinism, p. 242-284. 
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de naam van den waren God toekwam" i. Wanneer dit met Schrift- 
uitspraken is verklaard, vervolgt de schrijver: „Zij, die het onder- 
scheid in het wezen plaatsen, doen klaarblijkelijk de ware godheid 
van Christus te niet, want die kan niet zonder wezen zijn en wel 
niet zonder het gansche wezen". Schenkt de Vader als de eeuwige 
God het wezen, dan volgt daaruit, dat „Christus een afgebeelde God is, 
slechts in naam of schijn God". In een apart geschrift, tegen Gentilis 
gericht, luidt Calvijn's meening: „wij leeren uit de Schrift, dat God 
essentieel één is; de Vader, in orde de eerste, verwekt uit zich zijn 
wijsheid; deze als de Zoon is essentieel God, met het oog op de per- 
soon door den Vader verwekt" 2. Calvijn zet zijn betoog kracht bij 
door een veelvuldig beroep op de getuigenissen der oude kerk. 

Het was noodzakelijk de twistgesprekken over de godheid van 
Christus in historische volgorde te behandelen, omdat langs dezen 
weg duidelijk wordt, dat Calvijn inderdaad geworsteld heeft om 
de trinitarische visie op Christus te kunnen handhaven en daarvoor 
zijn motieven had niet slechts dogmatisch, maar vooral pastoraal. 
Deze strijd was tevens een dienst aan de gemeente, die begon te 
verstaan, dat de belijdenis der Triniteit in plaats van een duister 
leerstuk veeleer den geopenbaarden waarborg bedoelde van de ver- 
zoening, waardoor de geloovige zich in Christus met God verbonden 
weet. In dien strijd konden helaas gevoeligheden niet ontzien, men- 
schen niet gespaard worden; de meedoogenlooze houding tegenover 
deze, vaak eerlijke tegenstanders ging gepaard met een strenge for- 
muleering, wel helder, maar niet steeds aantrekkelijk. Naast dit ge- 
brekkige staat de winst van het beginsel, dat van openbaring en 
geloof de noodwendige interpretatie vormde. Het is niet juist, als 
Wernle de bedoeling van Calvijn aldus omschrijft: „er verlangt Zu- 
stimmung zum Trinitatsdogma, lediglich auf Grund autoritativer 
Bibelstellen und vernünftiger Reflexionen über die Ewigkeit von 
Vater und Sohn. Mit dieser Methode den Trinitatsglauben statt auf 
die religiöse Erfahrung rein auf die Autoritat des Bibelwortes zu 
gründen, leitet Calvin die reformierte Orthodoxie als starre Autori- 
tatsreligion ein" 3. De erkenning van het Schriftgezag hing niet samen 

1 InsL, I, 13, 23. 

2 Calv. Opera, IX, c. 361-420 (Impietas Valentini Gentilis detecta ei palam tra- 
ducta, qui Christum non sine sacrilega blasphemia deum essenüatum esse fingit 
1561). 

3 P. Wernle, Der evangelischer Glaube nach den Hauptschriften der Refor- 
matoren, III, Calvin, Tübingen 1919, S. 38. 
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met een systeem, dat a tort et a travers moest worden verdedigd, 
doch met de herhaalde ontmoeting met den „sprekenden God" i, 
die den hervormer zijn opdracht had gegeven en met de verantwoor- 
dehjkheid voor de gemeente, die alleen in het heilswerk van Christus, 
den Zoon van God was gegrond. 

Intusschen was Calvijn overtuigd, dat de onderstellingen der trini- 
teitsleer niet geheel buiten den mensch onagingen, maar hem onmiddel- 
lijk aangingen en verstaanbaar waren. Hij wilde zich niet verdiepen in 
de spitsvondige redeneeringen van Augustinus, die Aristoteles' onder- 
scheiding der zielsvermogens in intellect, herinnering en wil, welke in 
de ziel als eenheid zijn verbonden, overneemt als illustratie, maar 
erkent bij de schepping van den mensch naar het beeld Gods, „dat 
er in den mensch iets is, dat betrekking heeft op Vader, Zoon en 
Heiligen Geest" 2, Niettegenstaande het beeld Gods in den mensch 
door den val is geschonden, is de mogelijkheid om God te kennen, 
zooals Hij zich openbaart, niet volkomen teloorgegaan, maar afhanke- 
lijk van het geloof in Christus. De Catechismus van 1537 zegt daar- 
van: „Schrift en vrome ervaring geven ons een blik in het volstrekt 
eenvoudige wezen van God, Vader, Zoon en Heilige Geest" 3; niet 
alsof de ervaring naast de Schrift bron van godskennis geacht mocht 
worden, maar als aanduiding van de kracht en den troost van het 
Woord in de werkelijkheid van het leven. In zijn zorg voor het per- 
soonlijk geloof, dat bij een zuivere omschrijving der leer slechts 
gebaat was, verontschuldigt Calvijn toch de kerkvaders, wier formu- 
leeringen in den nood waren geboren 4 en hun dienst bewezen; de 
invloed van Augustinus blijkt in zijn verzuchting: „waren ze (de 
formules) maar begraven, wanneer dit geloof bij allen vaststond, dat 
Vader, Zoon en Geest één God zijn en toch niet of de Zoon de Vader is 
of de Geest de Zoon, maar dat ze door een zekere eigenaardigheid onder- 
scheiden zijn. Zoo groot is de zaak, dat niet wordt uitgedrukt, hoe 
het is, maar opdat niet verzwegen zou worden, hoe Vader, Zoon en 
Geest drie zijn" s. Het is nu eenmaal vereischt, zoodra men een aan- 
val op deze belijdenis moet afweren, zich te bezinnen op haar waar- 
de; ook theoretisch. Dit loopt uit op de paradoxie: Christus is op zich- 
zelf God, wiens wezen één is ; Hij is met betrekking tot den Vader de 

^TnsL, I, 7, 4. 

^ Calv. Opera, XXIII, c. 26 (comm. Genesis I :26). 

" Calv. Opera, V, c. 337; XXII, c. 52. 

^ Calv. Opera, XLVII, c. 1-5 (coram. Johannes 1 : 1-5). 

^ InsL, I, 13, 5. 
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Zoon, Woord en Wijsheid. Calvijn hecht niet aan woorden; hij spreekt 
wel van personen, maar bedoelt tevens een eigenschap, die niet mede- 
deelbaar is. Gaarne sluit hij zich aan Gregorius van Nazianze en 
Augustinus aan: „als wij denken aan den Eéne, worden wij terstond 
door de drie Personen omschenen" i. 

Dat tenslotte de godheid van Christus beslissend is voor den mensch, 
die daardoor weet, dat het wezen Gods in de openbaring zich als 
liefde en nabijheid (de Zoon) te kennen geeft, wordt tallooze malen 
met bewogenheid 2 getuigd. Bij de proloog van het Johannes-evan- 
gelie wordt dit in de verklaring uitgesproken, „opdat wij zouden 
weten, dat Hij, die in het vleesch geopenbaard is, toch eeuwig God is. 
Want daar buiten God in het geheel geen leven en zaligheid te zoeken 
is, hoe zal ons geloof op Christus kunnen steunen, tenzij het vast en 
zeker is, dat wij in geen geval van den eenigen en eeuwigen God 
afwijken, als wij in Christus gelooven''^. Het geloof is op de daad 
van Christus gericht. „De eenheid en waarachtigheid der godheid zal 
in Christus gevonden worden, omdat Hij vernederd is om ons om- 
hoog te voeren. Als men daartoe gekomen is, openbaart zich zijn 
goddelijke majesteit. Dan wordt Hij geheel in den Vader gekend en 
de Vader in Hem. Kortom, wie Christus afscheidt van de godheid 
des Vaders, kent Hem nog niet, die de eenige en waarachtige God is, 
maar verzint veeleer een anderen God"*. In Christus zijn God, de 
Vader, en de mensch, het zondige schepsel, weer tot elkander ge- 
bracht. Daarom moeten wij „leeren met Christus alleen tevreden te 
zijn, omdat wij in Hem ook God, den Vader vinden, gelijk Hij in 
waarheid zichzelf door Christus met ons verbindt" 5. 

Tenslotte moet er daarom ook plaats zijn voor aanbidding. Dit betee- 
kent het beslissende moment in den strijd, die Calvijn tegen de Anti- 
trinitarieërs te voeren heeft. „Ik vraag bovendien, of zij niet oor- 
deelen, dat men Christus moet aanbidden. Want indien Hij terecht 
voor zich eischt, dat voor Hem alle knie zich buigt, dan volgt daaruit, 
dat Hij die God is, die in de wet verboden heeft iemand anders dan 
Hem te aanbidden" 6. Ziehier de belijdenis, dat Christus, de Zoon, 
naar zijn wezen God is, eeuwig-persoonlijk, ondoorgrondelijk. 

^ Inst., I, 13, 5. 

2 Vlg. B. B. Warfield, Calvin and Calvinism, p. 195. 

3 Calv. Opera, XLVII, c. 1 (comm. Joh. 1:1). 
^ T.z.p., c. 376 sq. (comm. Joh. 17 : 3). 

5 Calv. Opera, I, c. 71, 72 (comm. 2 Corinthe 5 : 19). 

6 Inst., 1, 13, 24; vgl. Calv. Opera, LV, c. 14; 172 (comm. Hebreen 1 : 3; 12 : 3). 
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§ 2 - Christus, de openbaring Gods 

Calvijn acht het ongeoorloofd en onverantwoordelijk over God te 
spreken onafhankelijk van de openbaring, d.i. de Schrift. Deze open- 
baring heeft in den Zoon van God als Woord en Wijsheid haar grond. 
Van den Vader en den Geest weet men door de kennis van den Zoon, 
den Middelaar tusschen God en mensch, ook tusschen God en wereld. 
Wie over de verhouding van God en wereld nadenkt, vindt in den 
Middelaar de normale orde der schepping eens gegeven, na de ver- 
storing langs den weg van incarnatie en verzoening door Hem her- 
steld, terwijl de praedestinatie als eeuwige goddelijke orde door de 
centrale plaats van Christus is bepaald. Het is van belang deze ge- 
dachten van den hervormer te volgen. 

A - Christus en de Schepping 

Over de relatie van Christus tot de schepping vindt men in de 
werken van Calvijn weinig geschreven i. In de Institutie wordt aan 
de kosmische beteekenis van Christus geen bijzondere aandacht ge- 
wijd. De schepping wordt beschouwd als de daad van God, den 
Drieënige2, waarbij „sprekende alles te voorschijn wordt geroepen. 
Dit Woord is niet iets nieuws, maar de wijsheid, die bij God woont" 3. 
God bracht zijn Woord in den oorsprong van het licht naar voren, 
omdat in de onderscheiding daarvan zijn wijsheid begon zichtbaar 
te worden" 4. Zoo is „de wereld toebereid door het Woord, den eenig- 
geboren Zoon" s. 

De hervormer is huiverig zich met bespiegelingen over den kosmi- 
schen Christus bezig te houden, omdat hij de openbaring bovenal 
soteriologisch van aard acht en het geloof op Christus den Verlosser 
gericht weet. Hoezeer Christus bij de geschapen wereld betrokken is, 
de mensch „heeft het licht van deze kennis verloren" 6. De val van 
mensch en wereld is de grens, waarvoor ook het denken moet halt 
houden, en de oorzaak, waardoor de levensverhoudingen in wanorde 
geraakt zijn. De Zoon van God, de Middelaar der schepping heeft 
evenwel menschheid en wereld niet losgelaten. „De voortreffelijk- 

^ Vgl. P. J. Muller, De Godsleer van Calvijn, blz. 51. 

^ Calv. Opera, XXIII, c. 26 (comm. Gen. 1 : 26). 

^ Inst, I, 13, 7; vgl. Calv. Opera, LV, c. 10 (Hebr. 1 : 2). 

* Calv. Opera, XXIII, c. 16 (comm. Gen. 1:3). 

^ Calv. Opera, XXXI, c. 327 (comm. Ps. 33 : 6). 

•* Calv. Opera, XLVII, c. 1-5 (comm. Joh. 1:5). 
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heid van den Zoon van God is tweeledig: vooreerst zooals zij zich 
openbaart in den bouw der wereld en de orde der natuur, en in de 
tweede plaats van dien aard, dat Hij de gevallen natuur vernieuwt 
en herstelt. Door Hem als het eeuwige Woord is de wereld gegrond; 
door zijn kracht behoudt alles het eenmaal ontvangen leven. De 
mensch in het bijzonder is met de gave der kennis versierd, en of- 
schoon hij door zijn val het licht der kennis verloren heeft, toch ziet 
en kent hij nog, zoodat het niet volkomen vernietigd is, wat hij van 
nature door de genade van den Zoon van God bezat. Maar daar hij 
het licht, dat nog in hem overblijft, door zijn domheid en vermetel- 
heid verduistert, zoo blijft alleen over, dat de Zoon van God een 
nieuw ambt op zich neme, n.1. dat van Middelaar om den verloren 
mensch door den Geest der wedergeboorte te vernieuwen" i. 

Intusschen bespreekt Calvijn wel de betrekking van Christus tot 
de Engelen. Onder Israël heeft Christus zich als Engel geopenbaard, 
want „de voornaamste Engel is het Woord Gods, dat reeds toen als 
in een voorspel het ambt van Middelaar begon waar te nemen. Want 
al was het nog niet met vleesch bekleed, zoo daalde het toch neer 
om op vertrouwelijke wijze tot de geloovigen te naderen. Dat treden 
in gemeenschap geeft Hem den naam Engel; al behield Hij den 
naam, die Hem eigen was, namelijk dat Hij God was van onuitspreke- 
lijke heerlijkheid" 2. Christus is het Hoofd der Engelen, aan wien 
zij onderworpen zijn 3. Deze verhouding heeft Calvijn nog nader over- 
wogen en in de Colossenzen-commentaar toegelicht; hij meent, dat Pau- 
lus „de Engelen onder Christus stelt om vier redenen. Ten eerste, dat 
zij zijn heerlijkheid niet verminderen, want zij zijn door Hem ge- 
schapen; verder, omdat hun schepping tot Hem is als tot de wezenlijke 
vervulling; in de derde plaats, dat Hij altijd is geweest, eer zij ge- 
schapen werden; ten slotte, dat Hij hen onderhoudt en in hun stand 
bewaart door zijn kracht. Hij (de apostel) zegt dit echter niet van 
de Engelen alleen, maar van de gansche wereld. Alzoo plaatst hij den 
Zoon van God in een zeer hoog eer-gestoelte, opdat Hij aan het hoofd 
zoowel van Engelen als van menschen zou staan en alle schepselen 
onder zich hebben in den hemel en op de aarde" *. De Engelen be- 

1 Calv. Opera, XLVII, c. 1-5 (comm. Joh. 1:5). 

2 Inst. I, 13, 10. 

3 Inst., ï, 14, 9; vlg. Calv. Opera, XXIII, c. 387; 452; 584 (corara. Gen. 18 :2; 
28 :12; 48 :15). 

4 Calv. Opera, Lil, c. 86 (comm. Col. 1 : 17). 
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hooren dus tot de wereld van God; zijn de menschen door den val 
van God gescheiden, dan ook van de Engelen. Christus alleen zal deze 
scheiding kunnen opheffen, want „om Hem klimmen zij op en dalen 
zij neer; niet omdat zij Hem alleen dienen, maar omdat zij om zijnent- 
wil en tot zijn eer zorg dragen voor het geheele lichaam der kerk" i. 

B - Incarnatie 

Het „nieuwe ambt" van den Zoon van God om Middelaar te zijn 
ter wille van het herstel van den gevallen mensch in zijn ver- 
houding tot God treedt met de mensehwording van Christus in het 
volle licht. Al houdt Calvijn zich ten aanzien van dit deel der be- 
lijdenis aan de traditie, toch is zijn persoonlijk accent in de uiteen- 
zetting van belang evenals de methode, welke deze beheerscht. Het 
is de moeite waard te onderzoeken, inhoeverre de hervormer geduren- 
de de verschillende phasen van den geestelijken strijd wijzigingen 
heeft aangebracht. 

In de eerste uitgave der Institutie wordt over de incarnatie ge- 
handeld in het tweede hoofdstuk bij de bespreking van het geloof 
naar aanleiding van de belijdenis. „Wij belijden te gelooven, dat Hij 
om onzentwil, om ons te bevrijden van de tyrannie des duivels, van 
de boeien der zonde, van de slaverij van dood, lichaam en ziel, en 
van eeuwige straffen in goddelijke barmhartigheid door den Vader 
is gezonden, tot ons is afgedaald om ons vleesch aan te doen, welke 
Hij met zijn godheid vereenigde. Zóó nam Hij het onze aan, dat Hij 
waarachtig God en mensch was, die onze Middelaar zijn zou" 2. Noch 
een mensch noch een Engel hadden den mensch tot God kunnen 
brengen. „De zaak stond hopeloos, tenzij Gods majesteit zelf tot ons 
afdaalde, daar wij niet tot Hem konden opklimmen. Zoo is Gods 
Zoon ons geworden Immanuël". Deze gedachten treft men ook in 
de volgende editie van dit boek aan, slechts met deze accent-ver- 
schuiving: „zoo moest (oportuit) Gods Zoon ons tot Immanuël 
worden" 3. 

In deze geringe wijziging komt uit, dat Calvijn zich de vraag 
gesteld heeft, die ook vele menschen in zijn tijd bezighield, waarom 

^ Calv. Opera, XLVII, c. 36 (comm. Joh. 1 : 51). 

Calv, Opera, I, c. 65; vgl. XLVI (Sermons sur la passion de notre Seigneur 
Jésus-Christ) , c. 905 „Car nous estions desesperez si Ie Füs de Dieu nous eust 
laissé en nostre estat et condition". 
« Calv. Opera, I, c. 517. 
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God mensch moest worden. Door deze vraag te beantwoorden in het 
kader der geloofsbelijdenis met den stelligen nadruk „om onzentwil" 
is een soteriologische motiveering gegeven, welke den hervormer ver- 
bond met de leer van de kerk zijner jeugd. Hieraan wordt dan ook 
niet getornd in de vinnige correspondentie, die in het jaar 1539 werd 
gevoerd met den kardinaal Sadoletus. Tijdens de gedwongen afwezig- 
heid van Calvijn greep deze de gelegenheid aan om den Raad en de 
inwoners van Genève zoo mogelijk voor de Roomsche kerk te her- 
winnen. Hij legt den klemtoon op het gemeenschappelijke van het 
geloof, gegrond op de Schrift naar den uitleg zijner kerk en betoogt 
ten aanzien der incarnatie, dat „God, wilden de zielen niet verloren 
gaan en tot winst van Hemzelf en ons, de natuurlijke orde ten spijt, 
naar de aarde is neergedaald om mensch te worden en den mensch 
ten hemel te verheffen, opdat deze God zijn zou". Hij besluit dit 
gedeelte: „Wij gelooven dus allen in Christus, door wien wij het 
heil voor onze zielen, d.i. voor onszelf het leven vonden" i. terwijl 
hij doelt op de beschuttende gemeenschap der kerk. Ook hier dus 
aanvankelijk dezelfde motiveering. Desondanks spreekt Calvijn in 
zijn felle beantwoording gedurig over „Christus tuus"2, die wel als 
God werd aangeduid, doch niet ten volle geëerd. Calvijn dacht verder. 
Was de andere pool van het „om onzentwil" niet „omdat de kerk 
het zegt" en dreigde de laatste het in de meeste gevallen niet te 
winnen? Het was immers reeds eerder zoo geweest. De theologie van 
Duns Scotus toch had wezenlijken invloed geoefend op het denken 
en de practijk van het einde der middeleeuwen; daardoor was het 
gezag der kerk in zoo sterke mate naar voren geschoven, dat in de 
kerk als zoodanig als eerste en laatste verschansing de veiligheid ge- 
legen was van de leer, welke overigens een door God contingent ge- 
kozen middel heette om den mensch tot de zaligheid te leiden 3. 
Het was dit kerkelijk positivisme, dat uitsluitend over de goddelijke 
openbaring de beschikking scheen te hebben en zich met kracht en 
onder aantrekkelijke bewoordingen gelden liet in den zoo f el-bewo- 
gen reformatie-tijd. Sadoletus wist er een goed gebruik van te maken. 
Toch won hij er in Genève weinig of niets mee; Calvijn drong hij 
in zijn overwegingen naar een positie, waarin zijn kracht hoe langer 

^ Calv. Opera, V, c. 373 sqq. (Jacobi Sadoleii epistola ad senatum populumque 
Genevensam) . 

2 T.Z.P., c. 409. 

3 Vgl. R. Seeberg, Lehrbuch der Dogmengeschichte, III, Leipzig 1913, S. 576. 
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hoe duidelijker zou blijken gelegen te zijn, en welke hij in zijn 
antwoord aan Sadoletus aldus aanduidt: „het christelijk geloof is 
niet op menschelijke getuigenis noch op twijfelachtige meening noch 
op menschelijk gezag gegrond, maar door den vinger van den leven- 
den God in onze harten ingegraveerd, zoodat zij door bedriegelijke 
dwalingen niet kan worden uitgewischt. Hij heeft niets van Christus, 
die deze elementen niet vasthoudt: dat God één is, die ons verlicht 
om zijn waarheid te verstaan, die haar door denzelfden Geest in onze 
harten verzegelt, die de gewetens versterkt door zijn onfeilbaar ge- 
tuigenis" 1. Het accent werd van het kerkgezag verlegd naar God, naar 
zijn Woord en Geest. Is het daarom te verwonderen, dat Calvijn in 
de laatste uitgave der Institutie bij de bespreking van de vraag, 
waarom God mensch is geworden, niet alleen de reden vindt in het 
„om onzentwil", maar in hooger beroep gaat: „de noodzakelijkheid 
vloeide voort uit het hemelsch besluit, van hetwelk de zaligheid der 
menschen afhing" 2? Het was juist deze motiveering, welke ondanks 
de groote overeenkomst in zienswijze en belijdenis der incarnatie 
een geheel andere richting uitwijst, die dogmatisch en practisch be- 
langrijke verschillen zou doen zien. 

Wanneer men de incarnatie-leer in dit verband beziet, gevoelt men, 
hoezeer er nog een andere polemiek achter schuilt: „Indien men 
vraagt naar de noodzakelijkheid (dat de Middelaar waarachtig God 
en waarachtig mensch zou zijn) : zij was niet een eenvoudige of abso- 
lute noodzakelijkheid; maar zij vloeide voort uit het hemelsch besluit, 
van hetwelk de zaligheid der menschen afhing. Verder stelde de 
goedertieren Vader vast datgene, wat voor ons het beste was" 3, Cal- 
vijn bedoelt hiermede een tegenstelling te poneeren met de beschou- 
wingen, die de menschwording Gods voor vanzelfsprekend verklaren 
en gelegen in den gang van Gods bemoeienis met de wereld. Zoo 
denkt ook een man als Servet. Voor hem draagt de menschwording 
Gods in de persoon van Christus het karakter van de realiseering 
der idee. De menschwording was „de uitgang van het Woord in het 
vleesch"4, met de bedoeling, dat het goddelijke zou indalen in het 
menschelijke, opdat het menschelijke tot het goddelijke zou kunnen 
opstijgen. Volgens ToUin is het Servet's meening, dat „in Jezus 

^ Calv. Opera, V, c. 405 (Responsio). 

2 InsL, II, 12, 1. 

3 T.z.p, 

^ H. Tollin, Lehrsystem Servet's, II, S. 72. 
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de vergoddelijking der wereld als verwereldlijking Gods als in een 
zedelijke, persoonlijke figuur was gecentraliseerd" i. In den aanvang 
van alle dingen was het Woord er reeds; dit staat voor Servet wel 
vast, maar hij interpreteert het zoo, dat het is als de idee van de 
generatie van den Zoon ter wille van de vleeschelijke, aardsche 
manifestatie, die geen daad van een persoonlijk God met een bepaald 
motief doch de ontwikkeling van het wereldplan naar vaste orde tot 
wereldgeschiedenis onderstelt 2. Dit verloop geschiedt als een proces, 
in phasen, zoodat de incarnatie plaats vindt op grond van „een een- 
voudige, absolute noodzakelijkheid". De orde is die van een natuur- 
philosophisch systeem, doorzichtig en verklaarbaar, waarbij in de 
plaats van schepping emanatie, in de plaats van de distantie van 
God en mensch gradueel of temporeel verschil, in de plaats van zonde 
onvolmaaktheid treedt. Calvijn heeft daarom tegenover de „abso- 
lute noodzakelijkheid", uit het goddelijk wezen voortvloeiend, het 
hemelsch besluit gesteld van de menschwording van den Zoon, welke 
de mensch eerder met verwondering heeft te erkennen dan oorzake- 
lijk te ontleden. 

Onder de namen van hen, die in de Institutie genoemd worden, is 
ook die van Osiander. Op de belangrijke conferentie te Worms (1541) 
had hij met Calvijn kennis gemaakt, waaschijnlijk niet tot wederzijds 
genoegens. Het is de vraag, of nadien meer ontmoetingen gevolgd 
zijn. Wel drong de denkwijze van Osiander, die in 1549 hoogleeraar 
te Königsberg geworden was, in Calvijn's studeervertrek door en 
deze achtte het noodig om er in zijn geschriften speciale aandacht 
aan te wijden. De gelegenheid bood zich aan, toen van de hand van 
Osiander in 1550 een boek verscheen met den duidelijken titel: „An 
Filius Dei fuerit incarnandus, si peccatum non introiuisset in mun- 
dum"4. Hierin wordt uiteengezet, dat Christus onafhankelijk van de 
zonde toch mensch zou geworden zijn, hoewel de kruisiging dan niet 
zou hebben plaats gehad. Menschen zoowel als Engelen hadden een 
koning en een hoofd noodig, een ambt, dat Christus als vleesch- 
gewordene zou moeten bekleeden. De schepping is ter wille van 
Christus. Osiander beroept zich op verschillende bijbelplaatsen, o.a. 

1 H. Tollin, Lehrsystem Servet's, II, S. 73. 

2 T.z.p., S. 98. 

3 Vgl. art. van Blanke sub voce Osiander in: Die Religion in Geschichte und 
Gegenivart, 2e Aufl., Band. IV, Tübingen 1930, S. 817 ff. 

* Vgl. E. Hirsch, Die Theologie des Andreas Osiander, Göttingen 1919, S. 152 ff. 
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Colossenzen 1 : 15, 1 Petrus 1 : 19. Toch komt ook de andere gedachte 
voor, dat het plan tot menschwording valt af te leiden uit Gods on- 
voorwaar delijken wil den mensch in de volle gemeenschap van zijn 
hemelsch leven op te nemen i. Als schepsel was de mensch immers 
begrensd en onvolmaakt. Gods Zoon moest, mensch geworden, eerst 
zijn eigen lichaam verheerlijken krachtens den levend-makenden 
Geest en daarna het onze. Deze gedachtegang, die Osiander wel onder 
invloed van Picus zal hebben gevormd, moest wel indruischen tegen 
de overtuiging van een theoloog, die alle denken buiten de open- 
baring der Schrift een nuttelooze speculatie acht. Calvijn verzet zich 
tegen Osiander, als deze zoo zonder meer vanuit de ongeschonden 
schepping redeneert. „Ik erken wel — zoo schrijft hij — dat Hij (n.1. 
Christus) in de eerste orde der schepping en in den ongeschonden 
staat der natuur het Hoofd geweest is van Engelen en menschen, 
waarom Hij door Paulus de eerstgeborene aller creatuur genoemd 
wordt, maar, aangezien de geheele Schrift roept, dat Hij met ons 
vleesch bekleed is om een Verlosser te worden, getuigt het van al 
te groote lichtvaardigheid een andere oorzaak of bedoeling uit te 
denken" 2. Dit is niet in tegenspraak met datgene, wat Calvijn in 
den aanvang van dit hoofdstuk had geschreven dat „ook al was de 
mensch, vrij van elke smet, in reinheid staande gebleven, toch zijn 
staat te nederig ware geweest dan dat Hij zonder Middelaar tot God 
had kunnen doordringen" 3. Aldus toch wordt het oneindige, quali- 
tatieve verschil aangegeven tusschen Schepper en schepsel, waarover 
niets te zeggen valt buiten de zonde om, door Calvijn beschreven 
als „verderfelijke ruïne" (exitialis ruina). Overwegingen als die van 
Osiander vallen niet binnen onzen gezichtskring en zijn nauwelijks 
geoorloofd. „Want wie geprikkeld wordt door de begeerte van iets 
meer te weten, niet tevreden met de onveranderlijke ordening Gods, 
toont ook, dat hij zelfs niet met dezen Christus, die ons tot een prijs 
der verlossing gegeven is, tevreden is. En Paulus deelt niet alleen 
mee, waartoe Hij gezonden is, maar hij stijgt ook op tot de verheven 
verborgenheid der verkiezing en bedwingt zoo alle ongebondenheid 
van het menschelijk vernuft op geschikte wijze" *. "Wat nu, als de 
incarnatie onafhankelijk van de zonde door Osiander wordt geacht 

^ T.Z.P., S. 153. 
^ InsL, II, 12, 4. 
^ T.Z.P., 12, 1. 
^ T.Z.P., 12, 5. 
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opgenomen te zijn in het besluit zelf, ter wille van de schepping van 
den eersten mensch en ter wille van de heerschappij over de Enge- 
len? Calvijn merkt op, dat „het beeld Gods zelf reeds heengewezen 
had naar Christus het Hoofd, die in alles de eerste en de hoogste 
plaats had; en dat het gezag over de Engelen Christus niet toekomt, 
omdat Hij mensch is. Want de volmaakte staat der wereld, toegerust 
met de hoogste schoonheid, had geen ander beginsel dan Hem", die 
de oorspronkelijke wijsheid Gods is. Het einde van Calvijn's betoog 
bevat geen inzicht in de samenstelling van het hemelsch besluit, 
alleen de vermaning: „om de kinderen Gods geheel en al te be- 
vredigen zal deze ingetogenheid ruimschoots voldoende zijn, dat, 
toen de volheid des tij ds gekomen was, de Zoon Gods gezonden is, 
geworden uit een vrouw, onder de wet, opdat Hij degenen, die onder 
de wet waren, verlossen zou" i. Om het slot van dit tweede hoofdstuk 
der Institutie goed te verstaan, is het noodig het verband te overzien. 
Calvijn behandelt de christologie hier niet bij de verklaring der ge- 
loofsbelijdenis, maar systematisch in samenhang met den val van den 
mensch, waarop de verlossing in Christus geheel en al is gericht 2. 
Is het niet vol diepen zin, dat Calvijn, toegekomen aan de incarnatie- 
vraag, neerschrijft, dat „door den goedertieren Vader datgene werd 
voorgesteld, wat voor ons het beste was"? Dit „optimum pro nobis" 
en het „decretum coeleste" blijven onlosmakelijk verbonden. 

Wanneer Calvijn zich rekenschap heeft gegeven van de beweeg- 
redenen tot de menschwórding Gods, laat hij niet na de perspectie- 
ven te beschrijven, die daarin voor den mensch zijn gelegen. Spre- 
kend over het werk, dat de Middelaar moest verrichten, schrijft Cal- 
vijn (essentieel in de verschillende uitgaven der Institutie hetzelfde) : 
„Wie zou dit hebben gekund, indien niet de Zoon Gods tevens de 
Zoon des menschen werd en het maar zoo aannam, dat Hij het zijne 
op ons overbracht, en wat van nature het zijne was, door 'genade tot 
het onze maakte" 3. Het is de Middelaar, die de afstand overbrugt. 
Bijna in lyrischen vorm deelt de hervormer dit mede, een uiting 
van zijn persoonlijke ontroering inzake het „nut" van de openbaring 
van den Verlosser als waarachtig God en waarachtig mensch: „Hij 
moest den dood verslinden: wie zou dat gekund hebben dan Hij, 
die het leven is? Hij moest de zonde overwinnen: wie zou dat gekund 

1 Inst., II, 12, 7. 

2 T,z.p., 6, 1. 

3 InsL, II, 12, 2; vgl. J. Köstlin, Calvins Institutio, S. 438 ff. 
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hebben dan Hij, die de gerechtigheid zelf is? Hij moest de machten 
der wereld en der lucht vernietigen : wie zou dat gekund hebben dan 
Hij, die de kracht is, welke wereld en lucht te boven gaat? Verder, 
bij wien is het leven, of de gerechtigheid, of de heerschappij en de 
macht des hemels anders dan bij God alleen" i? Nadat de waarde 
der incarnatie in dit antwoord, volgens Wernle in den zin van Atha- 
nasius en de Grieksche kerk, is ontwikkeld, zegt Calvijn verder, zich 
meer bewegend in de richting van Anselmus en de Latijnen 2, dat 
onze Heer als waarachtig mensch verschenen, de persoon van Adam 
heeft aangedaan, zijn naam aangenomen, om in zijn plaats den Vader 
gehoorzaam te zijn, om ons vleesch tot een prijs der voldoening voor 
het rechtvaardig oordeel Gods te stellen en in dat vleesch de straf, 
die wij verdiend hadden, te betalen" 3. De incarnatie beteekent de 
mogelijkheid der verzoening in de gehoorzaamheid van den Midde- 
laar, die voor de menschelijke ongehoorzaamheid voldoening zal 
schenken. 

De incarnatie is voor Calvijn bovenal de daad van God, die op de 
aarde als Verlosser neerdaalt. „Zichzelf heeft dus de goedertieren 
Vader in den Persoon des Eeniggeborenen tot onzen Verlosser ge- 
maakt, toen Hij ons verlost wilde hebben" 4. Deze formuleering is 
niet toevallig; want men onderscheide wel de menschwording van 
den Vader, wat tot patropassianisme zou leiden, waartegen Calvijn 
zich verzet van de vleeschwording van de persoon des Zoons, wat hij 
belijdt en verdedigt. Hoe dit moet verstaan worden, legt hij op deze 
wijze uit, dat „het Woord niet in vleesch is veranderd of daarmede 
vermengd; maar het wordt gezegd, omdat het Woord uit den schoot 
der maagd zich een tempel gekozen heeft om daarin te wonen; en Hij, 
die de Zoon Gods was, is de Zoon des menschen geworden, niet door 
vermenging van wezen, maar door eenheid des persoons"^. Beide 
naturen behouden hun eigenaardigheid in den éénen Christus, maar 
zijn ten nauwste met elkander verbonden zooals in den mensch 
ziel en lichaam, zóó innig, dat volgens de figuur der communicatio 

1 InsL, 11, 12, 2; Calv. Opera, XXIII, c. 391 (comm. Gen. 28 : 12) en XXXII, c. 345 

(comra. Ps. 132 :7). 

^ P. Wernle, Calvin, S. 40; vgl. G. Aulen, De christelijke verzoeningsgedachte, 

Amsterdam 1931, blz. 62. 

^ InsL, II, 12, 3. 

^ InsL, II, 12, 2; ook II, 6, I; vgl. Dr W. J. Aalders, De Incarnatie, Groningen 

1933, blz. 180. 

^ T.Z.P., 14, 1. 
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idiomatum, uitspraken betreffende de eene natuur ook de andere 
gelden. Calvijn toont dit aan de hand van verscheidene teksten aan, 
in het bijzonder aan het Evangehe van Johannes ontleend. „Wat 
betrekking heeft op Zijn ambt als Middelaar, wordt noch alleen van 
Zijn goddelijke noch alleen van Zijn menschelijke natuur gezegd" i. 
Evenwel ondanks deze nauwe verbinding verdient het aanbeveling 
de naturen — als een hypostatische unie te beschouwen 2 — te onder- 
scheiden noch ten koste van de godheid noch van de menschheid. 
Zooals in den christologischen strijd der eerste eeuwen der kerk ge- 
schiedde, keert Calvijn zich nu tegen de dwalingen van Nestorius 
eenerzij ds en tegen die van Eutyches anderzijds. Tegenover de eerste: 
onderscheiding beteekent niet verdeeling, als zou men een dubbelen 
Christus construeeren ; tegenover de tweede: de persoons-eenheid 
wordt niet door vermenging der naturen bereikt, maar hoezeer de 
naturen bijeen behooren (zie de nadruk daarop in de Institutie van 1559 
door het woord „samengroeien" 3) , zij blijven onderscheiden en wor- 
den als zoodanig beiden in hun qualiteit gehandhaafd *. 

De oud-christelijke controvers betreffende de incarnatie en de leer 
der twee naturen werd plotseling actueel met het felle optreden 
van Servet, wiens systeem op zoo goed als alle punten in botsing 
kwam met de leeringen van Calvijn. Men zou kunnen zeggen, dat 
met Servet een naief realisme opkomt: „de ziel van Christus is God; 
het vleesch van Christus is God; de geest van Christus is God: en 
daarom is de gansche Christus God. In Christus is een ziel aan de 
onze gelijk, en juist in deze ziel is wezenlijk (essentialiter) God" 5. 
Zoo zijn zelfs vleesch en ziel en geest van eeuwigheid. Christus heet 
de Zoon louter en alleen, omdat God de Vader Hem heeft verwekt, 
en reëel is ingegaan in de bestaanswijze dezer wereld. Het is voor 
Servet evident, dat, wanneer dit zich voltrekt, het menschelijke wezen 
van Christus in alle opzichten wordt vergoddelijkt in essen tiëlen 
zin; zóó verdedigt hij zijn grond-stelling: „lichamelijkheid is het 
einde der wegen Gods" 6. Inderdaad wordt aldus een biologische ^ 
verklaring gezocht voor de incarnatie, waarbij het wonder is ver- 

1 InsL, II, 14, 3. 

2 T.Z.P., 14, 5. 

3 T.z.p., 13, 4 (coaluit). 

4 T.Z.P., 14, 4. 

5 H. Tollin, Lehrsystem Servet's, II, S. 100. 

6 T.Z.P., S. 104. 

T A. de Quervain, Calvin, S. 51. 
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dwenen. Wie de vleeschwording met het accent op „wording" im- 
manent toelicht, verdedigt een kosmologisch gebeuren en moet zich 
noodzakelijkerwijze verzetten tegen een beschouwing, die uitgaat van 
de daad van den Zoon van God. 

Met het oog op verschillende vreemdsoortige meeningen schreef 
Calvijn in 1550 een brochure „de scandalis", gericht tegen menschen, 
die uit de openbaring Gods de ergernis willen elimineeren en 
veeleer aanpassing zoeken aan het menschelijk denken. Servet 
valt er ook onder, als Calvijn schrijft: „Want dat de Zoon van 
God, die het eeuwige leven is, ons vleesch heeft aangedaan, 
is voor het algemeen besef der menschen huiveringwekkend"!. Hij 
stelt deze uitspraak, die de incarnatie betreft, op één lijn met andere, 
„welke voor de menschelijke rede paradox schijnen en vol onge- 
rijmdheid" 2. Het element der ergernis is wezenlijk voor het chris- 
telijk denken, omdat het bijbelsch is. „Te gelooven in Christus als 
God geopenbaard in het vleesch, belijdt Paulus te zijn een mysterie, 
zeer verre van alle doorzicht der menschen" 3. Calvijn waarschuwt 
er voor „eenig vertrouwen op eigen inzicht of leerstelling in de school 
van Christus mede te brengen" 4. De tegenstelling van Calvijn en 
degenen, wien het om zuiver rationeele klaarheid te doen is, wordt 
dan op de volgende wijze verduidelijkt en verdiept. „Hen stoot in 
Christus de godheid, met de menschheid tot één persoon vereenigd, 
wien het ongerijmd voorkomt van een doode het leven te vragen, 
en het vervloekte kruis de bron van alle genade en heil te noemen: 
dezen stooten zich, naar wij weten, hieraan zoo, omdat zij in de vrees 
en leer van den vrijmachtigen God geen smaak hebben. Hun aanstoot 
ontstelle ons daarom niet, maar laten wij ons liever van de mensche- 
lijke natuur van Christus tot de goddelijke glorie laten dragen, welke 
ons bij alle kwesties, object van nieuwsgierige beschouwing, tot be- 
wondering brengt: laten wij geleid worden van den kruisdood tot 
de glorieuze opstanding, welke allen smaad van het kruis vernietigt: 
laten wij overgaan van de zwakheid van het vleesch tot de kracht 
van den Geest, welke alle dwaze gedachten absorbeert" s. 

Incarnatie als mysterie laat voor het besef van Calvijn geen con- 

^ Calv. Opera, VIII, c. 13. (De scandalis, quibus hodie plerique absterrentur, 

nonnulli etiam alienantur a para evangelii doctrina. 

^ T.Z.P., e. 13. 

^ T.Z.P., c. 16. 

^ T.Z.P., e. 16. 

^ T.Z.P., c. 18. 
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structie toe van kosmologischen aard. Integendeel, hoezeer dit myste- 
rie het redelijk denken ontgaat, blijkt in de verbinding van God en 
den mensch van vleesch en bloed. In de aanduiding van den mensch 
als vleesch wordt uitgedrukt, „tot welk een lagen en verworpen staat 
de Zoon van God om onzentwil is afgedaald uit de hoogte zijner 
hemelsche glorie. Als de Schrift van den mensch verachtelijk spreekt, 
noemt zij hem vleesch. Hoewel er nu zulk een groote afstand is tusschen 
de geestelijke glorie van het Woord Gods en het weerzinwekkende van 
ons vleesch, heeft Gods Zoon zich zóó ver vernederd, dat Hij dat 
vleesch, dat aan zooveel ellende onderworpen is, aannam" i. Het be- 
treft de gewone levensvormen van den mensch, zooals hij onder- 
worpen is aan verzoeking, smart en dood. Het lichamelijke leven is 
niet bedoeld in den geest van ApoUinaris, die zich een Christus voor- 
stelde met een menschelijk lichaam, waarin de Heilige Geest de 
plaats innam van de ziel. Galvijn houdt zich aan het mysterie, waarin 
Christus beleden wordt als God — zonder afbreuk of toevoeging — 
en als mensch — in den zin van sterfelijk wezen van lichaam en ziel. 
Van wording en overgang, zoodat er een tusschenwezen tusschen God 
en mensch ontstaat, kan geen sprake zijn. Het onderscheid tusschen 
de menschen en Christus met betrekking tot God acht Calvijn reeds 
uitgedrukt in de benaming „de eeniggeboren Zoon". „Maar hoe is 
Hij de eenige te midden van een zoo groot aantal broederen, anders 
dan omdat Hij van nature bezit, wat wij door geschenk verkregen 
hebben? En deze eer breiden wij uit tot de gansche persoon van 
den Middelaar, dat Hij waarlijk en eigenlijk de Zoon Gods is, die 
geboren is uit de maagd en zich als offerande aan het kruis zijnen 
Vader aangeboden heeft. Waarom zou hij (n.1. Paulus), wanneer 
hij Hem uitdrukkelijk noemt den zoon van David naar het vleesch, 
afzonderlijk zeggen, dat Hij bewezen is te zijn Gods Zoon, als hij 
niet te kennen wilde geven dat dit van iets anders afhankelijk is dan 
van het vleesch zelf? Want zooals hij elders zegt, dat Hij geleden 
heeft door de zwakheid des vleesches en opgestaan is door de kracht 
des Geestes, zoo stelt hij nu een onderscheid tusschen beide naturen" 2. 
Evenwel, vervalt Calvijn door zoo sterk op te komen voor het 
onderscheid der beide naturen niet in het gevaar, dat de kerk juist 
in haar bestrijding van de leerstellingen van Nestorius trachtte te 
ontgaan? Er is plaats voor deze vraag, vooral nadat in het artikel van 

1 Calv. Opera, XLVII, c. 13-15 (comm. Joh. 1 : 14). 

2 Inst., II, 14, 6. 
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H. Bauke sub voce „Christologie" in „Die Religion in Geschichte und 
Gegenwart" het verwijt is gedaan, dat „in dem von Calvin fest- 
gehaltenen Grundsatz des „finitum non capax infiniti" wie in dem 
spater sogenannten „extra-Calvinisticum", wonach der Logos ganz 
ausserhalb der menschlichen Natur existiert, das „Nestorianisieren" 
ganz deutlich wird"i; Bauke meent, dat „das Nestorianisieren die 
Soteriologie gefahrdete", een bewijs van hoe verdragende strekking 
deze klacht is. Het is daarom van actueel belang op dit punt zoo 
mogelijk Calvijn opheldering te vragen, wat niet moeilijk valt, daar 
in de polemiek met Servet hetzelfde verwijt naar voren is gekomen. 
Bezien wij nauwkeuriger, wat Calvijn tegen Nestorius' meening 
inbrengt. In de eerste plaats wordt in de Institutie ten aanzien van 
de verbinding der beide naturen in Christus gewezen op de figuur 
der „unio hypostatica, de vereeniging van twee naturen tot één per- 
soon" 2. Het betreft een vereeniging, geen vereenzelviging; en „één 
persoon" wijst op de daad van Christus, „onzen Heer en den waarachti- 
gen Zoon van God, ook naar zijn menschheid, ofschoon niet naar de 
wijze der menschheid" s, in deze concrete gegevenheid de daad van 
Hem, die uit de maagd is geboren, wien de naam Zoon van God 
gegeven wordt, terwijl de maagd zelf de moeder des Meeren genoemd 
wordt 4. Het is iets anders met Nestorius de scheidslijn zoo scherp te 
trekken, dat men de persoon van Christus in twee zelfstandigheden 
verdeelt, dan met Calvijn recht te doen aan het wezen van beide 
naturen en deze beide, met elkander verbonden te weten in een 
hoogere eenheid van de persoon, wiens daad den mensch ten goede 
komt. Daarom is er zooveel aan gelegen vast te houden, dat Christus, 
„zooals Hij van zijn moeder ontvangen heeft datgene, waarom Hij 
een Zoon van David genoemd wordt, evenzoo van zijn Vader heeft 
datgene, waarom Hij een Zoon van God is, en dat dit iets anders 
en verschillend is van de menschelijke natuur" 5. De waarde van 
de daad van de persoon als gelede eenheid komt uit in de mo- 
menten van spanning en strijd, van verzoeking en beslissing. Cal- 
vijn heeft zich hierop bezonnen bij de overdenking van het lijden 

^ Die Religion in Geschichte und Gegenwart, 2e Aufl., Ister Band, Tübingen, 

1927, Sp. 1628. 

'^ Inst., II, 14, 5. 

' T.z,p. 

* T.Z.P., 14, 4. 

^ T.Z.P., 14, 6. 
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van Christus en den strijd in Gethsemané. „Omdat het niet met 
de heerlijkheid van Christus in overeenstemming schijnt, dat Hij 
door schrik en angst werd bevangen, hebben — zoo schrijft hij — 
velen zich de moeite gegeven om een uitweg te vinden. Doch het 
was een ondoordachte en nuttelooze arbeid; want indien wij ons zijn 
vrees en angst schamen, zal ook de verlossing, die Hij aangebracht 
heeft, ons ontgaan en al haar kracht voor ons verliezen" i. Op deze 
plaats sluit Calvijn zich aan Ambrosius' getuigenis aan: „Hij, die 
zelf geen reden had om droevig te zijn, is dus bedroefd geweest voor 
mij en terwijl Hij het genot van zijn eeuwige godheid een oogenblik 
opgaf, heeft Hij de smart van mijn zwakheid gevoeld. Want niet 
in schijn is Hij mensch geworden, maar inderdaad en in waarheid. 
Hij moest derhalve ook smart lijden, niet om de droefheid te ont- 
gaan, maar om haar te overwinnen". Zoo betreft het hier niet een 
algemeenmenschelijk conflict van leven en sterven; veeleer staat 
dit lijden in direct verband met de zonde en schuld, die Christus 
aanvaarden ging als de zijne. „Maar waaruit kwam bij Hem die 
droefheid, angst en verbaasdheid voort, dan daaruit, dat Hij in den 
dood nog iets droevigers en verschrikkelijkers zag dan de scheiding 
van ziel en lichaam? Ook onderging Hij ongetwijfeld den dood niet 
slechts om van de aarde ten hemel te stijgen, maar om de ver- 
vloeking, die op ons rustte, op zich te nemen en er ons alzoo van te 
verlossen. Hij schrok terug, omdat de geduchte rechterstoel Gods Hem 
voor oogen stond en de rechter gereed om een onbeschrijfelijke wraak 
te nemen, en omdat anderzijds onze zonden, wier last op Hem gelegd 
was. Hem met ontzettende zwaarte drukten" 2. Vraagt men vanuit 
een zekere zucht tot beschouwen, of Christus als Zoon van God en 
mitsdien God zelf van den vastgestelden raad geen kennis droeg, 
dan antwoordt Calvijn bij zijn toelichting op dezen strijd: „de hevig- 
heid der smart verhinderde Hem op dat oogenblik aan het goddelijk 
raadsbesluit te denken, zoodat het Hem nu niet voor den Geest kon 
komen, dat Hij hiertoe juist als de Verlosser der menschheid ge- 
zonden was" 3. Hier is de echte mensch, die lijdt, zij het dan ook 
oneindig feller dan de menschen; zonder evenwel te zondigen. Calvijn, 
die bezig is dit leed van Christus als mensch te doormeten, wil tevens 



1 Calu. Opera, XLV, c. 719 (comra. in evang. harm. Matth. 26 : 37). 

2 T.z.p.: Calv. Opera, LV, c. 62 (comm. Hebr. 5:7). 

3 Calv. Opera, XLV, c. 722 (comm. in harm. evang. Matth. 26 : 39). 
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bedenken, dat het de Zoon van God is, die strijdt, zoodat hij schrij- 
ven kan: „maar bij Christus was de droefheid en de vrees niet zoo 
diep, dat zij de perken te buiten ging. Ja, gelijk een onderscheiden 
gezang, welks deelen van elkander verschillen, geen wanklank ver- 
oorzaakt, maar veeleer een aangename en bevallige harmonie in het 
leven roept, zoo bestond er in Christus een overeenstemming zonder 
weerga tusschen den goddelijken en den menschelijken wil, zoodat 
zij wel van elkander verschillen, maar zonder met elkaar in strijd 
of botsing te geraken. Hieruit volgt dus, dat zijn menschelijke ziel 
haar neigingen had in onderscheiding van het verborgen raadsbesluit 
Gods" 1. „Voert men aan, dat toch de vrees een bewijs van ongeloof is, 
zoo is het antwoord gereed: toen Christus werd aangegrepen door 
den schrik voor de goddelijke vervloeking, werd zijn vleeschelijk ge- 
voel daarbij wel aangedaan, doch zóó, dat zijn geloof ongeschokt 
bleef" 2. 

Men beseft, dat Calvijn zich moeite geeft om de eenheid van den 
persoon van Christus te handhaven zonder aan één van beide naturen 
afbreuk te doen en zoo, dat het soteriologisch verband zichtbaar 
blijft. 

In de tweede plaats wordt het verwijt van Nestoriaansche ketterij 
teruggedrongen door de figuur der „communicatio idiomatum", welke 
aan de naturen een sterk gemeenschappelijk karakter doet toe- 
komen 3. „Dit moge dus voor ons de sleutel zijn tot recht verstand, 
dat wat betrekking heeft op zijn ambt van Middelaar noch alleen 
van de goddelijke noch alleen van de menschelijke natuur gezegd 
wordt" 4. Immers inzoover Hij God is, kan Hij in niets toenemen, 
werkt Hij alles terwille van zichzelf en is niets voor Hem verborgen, 
doet Hij alles naar zijn eigen vrijen wil en is onzienlijk en ontast- 
baar. En toch schrijft Hij deze dingen niet afzonderlijk aan zijn 
menschelijke natuur alleen toe, maar Hij neemt ze tot zichzelf op, 
alsof ze behoorden tot de persoon van den Middelaar. Voorzeker, 
God heeft geen bloed, lijdt niet en kan niet met handen getast wor- 
den, maar aangezien Hij, die waarachtig God en mensch was, Christus 
voor ons gekruisigd zijnde, zijn bloed vergoten heeft, wordt datgene, 
wat in zijn menschelijke natuur volbracht is, in oneigenlijken zin, 

^ Calv. Opera, XLV, c. 723 (comrn. in harra. evang. Matth. 26 : 39. 
2 T.Z.P., c. 724. 
« InsL, II, 14, 1. 
* T.Z.P., 14, 3. 
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hoewel niet zonder reden, op zijn godheid overgebracht. Toen Chris- 
tus, nog op aarde verkeerende zeide, dat niemand opgevaren is in 
den hemel dan de Zoon des menschen, die in den hemel was, was 
Hij ongetwijfeld op dat oogenblik naar den mensch en met het 
vleesch, dat Hij aangenomen had, niet in den hemel, maar omdat 
Hij zelf beide was. God en mensch, gaf Hij, vanwege de vereeniging 
der beide naturen, aan de eene natuur, wat van de andere was"i. 
Zoo wordt de relatie der beide naturen „oneigenlijk" vastgehouden. 
Het betreft een „nochtans". De exegese van Johannes 1 : 14 luidt, 
dat „Christus, toen Hij mensch geworden is, toch niet opgehouden 
heeft te zijn, wat Hij tevoren was, en dat er in dat eeuwige wezen 
Gods, dat ons vleesch aangenomen heeft, niets veranderd is. Kortom, 
de Zoon van God is zóó begonnen mensch te zijn, dat Hij desniettegen- 
staande nog is dat eeuwige Woord, dat geen tijdsbegin heeft" 2. Daar- 
om was de Zoon van God in de menschelijke bestaanswijze niet door 
natuurlijke evidentie te kennen. „Slechts weinigen, wier oogen de 
Heilige Geest geopend heeft, hebben deze openbaring der heerlijkheid 
gezien" 3, Christus vertegenwoordigde de werkelijkheid van Gods 
heerlijkheid. Als mensch is Christus zoo bekend geweest, dat Hij in 
zich ook te aanschouwen gaf, wat oneindig groot en meer uitnemend 
was; waaruit volgt, dat zijn goddelijke majesteit niet vernietigd is, 
al werd ze bekleed met het vleesch. Zij is wel verborgen onder de 
nederigheid van het vleesch, maar toch zoo, dat zij haar glans ver- 
toonde" 4. Elders komt de hervormer op dit „verborgen" terug. „Chris- 
tus heeft zijn Godheid voor een tijd verborgen, dat zij onder de zwak- 
heid van het vleesch niet verscheen; nochtans heeft Hij altijd door 
wonderen en krachten zich bewezen Gods Zoon te zijn. De gering- 
heid van het vleesch was desniettegenstaande als een deksel, waar- 
mede de goddelijke majesteit bedekt werd. Zijn transfiguratie heeft 
Hij niet willen laten openbaren, voordat Hij opgestaan was"^. Het 
is bij Calvijn een karakteristieke uitdrukking, die niet zelden voor- 
komt dat „God, die zich te voren verborgen hield in het heiligdom 
zijner heerlijkheid, nu zichzelf in Christus eenigszins (quodammodo) 
zichtbaar heeft gemaakt" 6. Van de aanschouwing der gestalte wendt 

1 Inst, II, 14, 2. 

2 Calv. Opera, XLVII, c. 13 sqq. (comm. Joh. 1 : 14). 

3 T.z.p. 
* T,z.p. 

6 Calu. Opera, Lil, c. 26 (comm. Fil. 2:7). 

6 Calv. Opera, XLVII, c. 19-20 (comm. Joh. 1 : 18). 
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Iiij zich dan zonder meer naar het woord: „hij (Johannes) leert ons, 
dat de Zoon met den Vader geweest is in de meest verborgen ge- 
heimen, opdat wij weten mogen, dat wij in het Evangelie als het ware 
het geopende hart Gods hebben" i. De beteekenis van de wonderen 
van Christus acht hij daarin gelegen, dat de mensch in Hem zou ge- 
looven, „doordat zij zagen, dat God als het ware zelf in Hemi tegen- 
woordig was" 2. Men kan dus eigenlijk alleen vanuit het geloof de 
figuur der „communicatio idiomatum" verstaan. 

Ten aanzien van het leerstuk der incarnatie had Calvijn zich 
nog tegen enkele bezwaren te verdedigen. Allereerst verweet men 
hem, dat, zoo Christus werkelijk mensch ware geweest. Hij aan de 
erfzonde niet had kunnen ontkomen. Hiertegen wordt in het mid- 
den gebracht, dat de zending van Christus in de gelijkheid van het 
zondige vleesch niet uitsluit, dat Hij een waarachtig mensch was 
zonder fout en gebrek" 3, Daarbij komt, dat „Christus niet vrij was 
van alle smet, omdat Hij slechts uit een moeder geboren is zonder 
toedoen van een man, maar omdat Hij geheiligd is door den Geest, 
opdat zijn geboorte rein en zuiver zou zijn, evenals ze geweest zou 
zijn vóór den val van Adam, want het voortgebracht worden van den 
mensch is op zichzelf niet onrein of zondig, maar het is dat door 
wat er tengevolge van den val bijkomt" *. Tenslotte dicht men Calvijn 
dit „ongerijmde" toe, dat, „indien het Woord Gods in het vleesch ge- 
komen is, het dus in den engen kerker van het lichaam is besloten ge- 
weest" 5. Bij de beantwoording van deze tegenwerping treedt nog eens 
helder de eigen methode van den hervormer aan het licht: „de Zoon 
Gods is op wonderbare wijze uit den hemel nedergedaald zonder dat Hij 
echter den hemel verliet; Hij heeft op zoo wonderbare wijze in den 
schoot der maagd willen gedragen worden, op aarde willen ver- 
keeren, en aan het kruis willen hangen, dat Hij toch steeds de wereld 
vervulde, gelijk van den beginne" 6. Ziehier met welk een réserve 
over de incarnatie wordt gesproken. De consequentie van deze 
opvatting heeft Calvijn in staat gesteld zich te keeren tegen de 



^ Calv. Opera, XLVII, c. 19-20 (comm. Joh. 1 : 18. 

^ Calv. Opera, XLVIII, c. 246 (comm. Hand. 10 :38). 

« Inst., Il, 13, 4. 

* T.z.p.; vgl. Calv. Opera, VII, e. 109 (Briefe instruction pour armer tous les 

fidèles contre les erreurs de la secte commune des Anabaptistes) . 

^ Inst., II, 13, 4. 

« T.Z.P. 
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Roomsche avondmaalsleer, vooral in het antwoord aan Sadoletus 
Met ontkenning van de locale praesentie van het lichaam van Chris- 
tus in het brood, geeft hij er de voorkeur aan de aanwezigheid des 
Heeren te omschrijven als een geestelijke potentie i. Calvijn beroept 
zich op een brief van Augustinus en besluit: „één en dezelfde Christus 
doordringt met de volheid van zijn godheid hemel en aarde en is 
volgens zijn menschheid niet overal verspreid" 2. 

Deze markante beschouwing der incarnatie dankt haar kracht aan 
wat men zou kunnen noemen de paradox van het geloof. 

C - Verzoening 

Het is teekenend voor de zienswijze van Calvijn, dat door het ge- 
prononceerd-soteriologisch interesse der christologie een nauwkeurig 
onderscheid tusschen de persoon, het werk van Christus, en de hoofd- 
momenten van het werk niet tot uitdrukking komt, opdat de innige 
samenhang der openbaring als verlossing niet zou worden verbroken. 
Langs den weg der analyse moet nu naar voren worden gebracht, 
welke betrekking Christus heeft en houdt tot den arbeid, ten gevolge 
waarvan de scheiding tusschen God en mensch, welke de onderstelling 
van dit geheele leerstuk blijft, zal worden weggenomen. De incarnatie 
van den Zoon van God heeft voor Calvijn de beteekenis van de 
mogelijkheid der verzoening van God met den mensch en van den 
mensch met God. Hij schrijft in de Institutie: „kortom, de Schrift 
wijst overal geen ander doel aan, waarom de Zoon Gods ons vleesch 
heeft willen aannemen en ook het bevel daartoe van den Vader 
ontvangen heeft, dan opdat Hij een offer zou worden om den Vader 
met ons te verzoenen" 3. Deze stelling wordt in den commentaar op 
Johannes 1 :29 aldus toegelicht: „het voornaamste ambt van Christus 
beschrijft hij wel kort, maar duidelijk, n.1. dat Hij, de zonden der 
wereld door het offer zijns doods wegnemende, de menschen met 
God verzoent. Christus brengt ons ook andere weldaden aan, maar 
deze is toch de voornaamste en daaraan hangen de overige: dat Hij, 
den toorn Gods stillende, maakt, dat wij rechtvaardig en rein geacht 
worden. Want uit deze bron vloeien alle stroomen van goederen" 4. 



1 Calv. Opera, V, c. 400 (Responsio). 

2 T.z.p. 

3 InsL, II, 12, 4. 

4 Calv. Opera, XLVII, c. 25 (comm. Joh. 1 : 29) ; L, c. 71 (comm. 2 Cor. 5 : 19), 
waarby sprake is van „het ambt van Christus, n.1. dat Hy onze verzoening is". 
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In zijn synthetisch denken, dat met de oud-kerkelijke traditie veel 
contact had, omschrijft Calvijn de waarde der menschwording van 
Christus op verschillende manier. De toon verraadt een persoonlijk 
verrast-zijn bij het herstel van de menschheid in de genade Gods: 
„wie zou dit gekund hebben, indien niet de Zoon Gods tevens Zoon 
des menschen werd en het onze zoo aannam, dat Hij het zijne op 
ons overbracht, en wat van nature het zijne was, door genade tot het 
onze maakte" i ? Op grond hiervan meent W. Lüttge, dat „voor deze 
gedachte der commutatio de menschwording van den Verlosser-God 
en niet eventueel de verzoeningsdood van den mensch-gewordene het 
beslissende is". Vandaar zijn conclusie: „Und so ist im Grunde bereits 
das ganze Heil mit der Menschwerdung gegeben"2. Het ligt dan in 
deze beschouwing voor de hand Calvijn op één lijn te stellen met 
Athanasius in zijn leer „von der physisch-kosmischen Erlösung", 
slechts door den eerste psychologisch-ethisch verklaard. Door te zeggen 
dat de commutatio-theorie door Calvijn uitdrukkelijk tegen die der 
satisf actio wordt „abgegrenzt", heeft Lüttge de portee van het betoog 
van den hervormer miskend, daar deze immers geen begrenzing be- 
doelt, doch een hechte verbinding van beide in de vernedering en het 
offer van Christus. Voor Calvijn wordt het leven van Christus in deze 
wereld bepaald door de waarde van zijn geboorte en dood, van zijn 
woord en daad, van zijn smart en lijden. Het is met deze reden, dat 
hij zich geroepen gevoelt om tegen de Anabaptisten op te treden, 
waarvan er niet vrij waren van docetische overwegingen: „kortom 
als wij waarlijk den Heere Jezus willen erkennen als onzen Verlosser, 
laat ons belijden, volgens de vermaning van Johannes, dat Hij is ge- 
komen in het vleesch om ons te vereenigen met God, zijn Vader, door 
het middel van de gehoorzaamheid, die Hij Hem in onze menschheid 
als het ware in onze personen bewezen heeft" s. Hier valt het accent 
op de gehoorzaamheid, zonder welke het verzoeningswerk van Chris- 
tus niets beduidde. In een op Kerstmis gehouden prediking over de 
geboorte van Christus, waarbij de bediening plaats had van het 
Avondmaal, lezen wij, dat „wij zijn lichaam en bloed deelachtig zijn; 
„en hoe", wordt gevraagd. „Want wij weten, dat zijn rechtvaardig- 
heid en gehoorzaamheid de voldoening is van onze zonden en dat Hij 
de toorn Gods heeft gestild door het offer van lichaam en bloed, dat 

^ Inst., II, 12, 2. 

^ W. Lüttge, Die Rechtfertigungslehre Calvins, Berlin 1909, S. 97 ff. 

^ Calv. Opera, VII, c. 110. 
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Hij aanbood in deze menschelijkheid, die Hij van ons heeft ge- 
nomen"! . Het is voor het theologisch gezichtspunt der christologie 
van gewicht, dat de goddelijke ruil (commutatio) , zoo sterk belicht 
in de dramatisch-uitgebeelde satisfactie, gefundeerd wordt in het offer 
van Christus, dat niet alleen zijn nederdaling in de geboorte, maar 
vooral zijn leven en sterven omvat. Terecht betoogt Wernle dan ook 
in zijn Calvijn-boek: „Für die Christologie Calvins im Zusammenhang 
des Ganzen ist die Beziehung auf die Sünde und Versöhnung das 
Entscheidende" 2. 

In het wezen zijner beschouwingen omtrent de verzoening door 
Christus, zooals deze in de verschillende uitgaven der Institutie voor- 
komen, blijft Calvijn zichzelf gelijk; er is geen zweem van twijfel of 
aarzeling, wel is er breeder overtuiging. In verband met de methodi- 
sche uitwerking, waartoe dit leerstuk den denker vanzelf dringt, en 
vanwege de critiek, die zich van buiten af doet gelden, zien wij de 
uiteenzettingen op dit punt telkens in omvang toenemen. Aanvanke- 
lijk wordt het heilswerk van Christus bij de verklaring der geloofs- 
belijdenis samengevat onder de drie ambten: profeet, koning, 
priester. Calvijn kiest dus als uitgangspunt de belijdenis van het 
geloof, dat zijn inhoud aan de Schrift-openbaring ontleent, zonder 
eerst, zooals in de scholastiek gewoonte was, de noodzakelijkheid 
der satisfactie te construeeren. Met de onderscheiding in ambten 
weet hij zich op bijbelschen bodem 3, tevens geroepen haar wezenlijke 
waarde uit de traditioneele vormelijkheid uit te heffen *. Het valt op, 
hoe als taak van Christus-als-priester — de volgorde is profeet, 
koning, priester — wordt genoemd, dat Hij „door zijn offer den Vader 
met ons zou verzoenen" ^ — een accentueering van het theologisch 
gezichtspunt. Bij de onderdeden der geloofsbelijdenis wordt daarna 
het heil van den mensch omschreven. 

Na de eerste uitgave dreigde er door den invloed van Sadoletus te 

^ Calv. Opera, XLVI, c. 966 (Sermon de la nativité de Christ). 

2 P. Wernle, Calvin, C. 401. 

^ Vgl. in de eerste uitgave het beroep, ook op O.T.-ische teksten, Calv. Opera, I, 

c. 68 sq. 

^ Inst., II, 15, 1: „Want Hy is gegeven tot profeet en tot koning en tot priester. 

Evenwel zou het weinig nut hebben deze namen te kennen, indien er niet bij 

kwam de kennis van hun doel en gebruik. Want ook bij het pausdom worden 

ze uitgesproken, maar onverschillig en met weinig vrucht, daar men niet weet, 

wat iedere titel inhoudt". 

^ Calv. Opera, I, e. 69. 
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Genève gevaar van den kant der Roomsch-katholieke kerk-practijk, 
waartegen Galvijn zich in zijn beantwoording scherp kant; hoe maakt 
niet de toespitsing op goede werken het kruis van Christus krachte- 
loos i, terwijl toch het bloed van Christus als herinnering aan zijn 
liefde en overgave geopenbaard is als „satisfactio, pacificatio, ablu- 
tio" 2. In de volgende uitgaven der Institutie wordt dit nauwkeuriger 
uitgewerkt. „Door de verdienste — hier verschijnt het verdienste- 
begrip, dat later weer naar voren zal komen — van deze gehoorzaam- 
heid is het geschied, dat de hemelsche Vader verzoend werd met 
het menschelijk geslacht, dat zich te voren van ganscher harte af- 
wendde. Want door zijn dood bood Christus het welriekend offer 
den Vader aan, waardoor Hij èn aan zijn rechtvaardig oordeel ten 
volle voldeed èn de eeuwige heiliging voor de zijnen verwierf. Zijn 
heilig bloed stortte Hij tot den prijs der redding, waardoor èn de 
toorn Gods, tegen ons ontstoken, werd weggenomen, èn onze onge- 
rechtigheid werd gereinigd. Dit zij de hoofdzaak der verlossing: dal 
door Christus' voldoening wij van de boeien der zonde bevrijd, door 
zijn bloed van elke onzuiverheid gereinigd, op deze wijze in gerech- 
tigheid en heiligheid hersteld en verzoend zijn met God, die niets 
in ons dan onze ongerechtigheden haat" 3. „Zonder Christus bemer- 
ken wij, dat God ons in zeker opzicht vijandig is en zijn hand ge- 
wapend tot ons verderf; laat ons zijn welwillendheid en vaderlijke 
liefde slechts in Christus omhelzen" 4. In 1559 is een en ander met 
het oog op de humaniseerende tendenties van menschen als Socinus 
en Rogatus in breed verband behandeld, en de lijn doorgetrokken naar 
de reeds vroeger genoemde methode. Daarbij blijkt, hoe Calvijn her- 
haaldelijk verschillende gedachten-reeksen naast elkander zet, deze 
op elkander betrekking doet hebben en geen poging aanwendt een 
systematisch geordend geheel op te bouwen. Zoo gaat ditmaal een 
afzonderlijk hoofdstuk 5, handelende over de drie ambten, vooraf aan 
de eigenlijke beschrijving der verzoening en wordt daar ook volgens 
Köstlin niet meer in samenhang met zijn christologie verwerkt, zoo- 
dat b.v. ten opzichte van de verlossing van Christus en zijn ambt 
als koning een k lare betrekking schijnt te ontbreken 6. In zijn „Glau- 

^ Calv. Opera, V, c. 408 (Responsio). 

^ T.Z.P., c. 399. 

^ Calv. Opera, I, c. 523, 524. 

* T.Z.P., c. 325. 

^ Inst, II, 15. 

^ J. Köstlin, Calvins Institutio, S. 445 ff. 



50 

benslehre" maakt Alexander Schweizer van de gelegenheid gebruik 
om bij de bespreking van de ambten van Christus er Calvijn een 
verwijt van te maken, dat hij de leer van het werk der verlossing 
eigenlijk heeft uiteengezet zonder zich aan deze indeeling te storen, 
waarbij „nur wie anhangsweise dann von den drei Aemtern die Rede 
isf'i; zijn voornaamste bezwaar is, dat het onmogelijk is langs dien 
weg de twee „staten" van Christus van vernedering en verhooging 
in het verband van de indeeling in de drie ambten helder te onder- 
scheiden 2. De kans bestaat echter, dat het in de bedoeling van den 
hervormer gelegen kan hebben juist met opzet aan de behandeling 
van het verlossingswerk een hoofdstuk betreffende de persoon van 
Christus te laten voorafgaan om op deze wijze de eenheid van per- 
soon en ambt vóórop te stellen en het profetische en het konink- 
lijke stellig op den voorgrond te brengen, daar immers zoo woord 
en daad de proporties van lijden en sterven bepalen. Daarvoor greep 
Calvijn de terminologie van zijn tijd aan zonder zich in het bijzonder 
te bezinnen op de juistheid der indeeling; het is trouwens bekend, 
hoezeer hij zich in zijn schriftelijk werk vaak woordelijk herhaalde. 
Calvijn verbindt de gedachte der drie ambten aan den naam Chris- 
tus 3. „Hiertoe dient de profetische waardigheid in Christus, dat wij 
zouden weten, dat in de hoofdsom der leer, die Hij geleerd heeft, 
alle factoren der volmaakte wijsheid besloten zijn" 4. Door het feit van 
Christus' koningschap „wordt ons ook vertrouwen ingeboezemd om 
onversaagd te strijden met den duivel, de zonde en den dood. Kortom, 
opdat wij met zijn gerechtigheid bekleed, allen smaad der wereld 
dapper zouden overwinnen, en zooals Hij ons mild vervult met zijne 
gaven, ook wij wederkeerig vruchten zouden voortbrengen tot zijn 
eer" 5. „Aangaande zijn priesterschap, de bedoeling en het nut daar- 
van is, dat Hij zij een Middelaar, vrij van eiken smet, die door zijn 
heiligheid God met ons verzoent. Maar omdat de rechtvaardige vloek 
den toegang verspert en God naar den eisch van zijn ambt van 
rechter op ons toornig is, is het noodig, dat een zoenoffer tusschen- 
beide komt, opdat de priester voor ons gunst verwerft tot stilling 
van den toorn van God zelf. En om dit ambt te vervullen, moest 

1 Alex. Schweizer, Die Glaubenslehre der Evangelisch-Reformirten Kirche, 2er 
Band, Zürich 1847, S. 410. 

2 T.Z.P., S. 411, 412. 

3 Inst, II, 15, 2. 

4 T.z.p. 

s T.Z.P., II, 15, 4. 
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Christus dus met een zoenoffer komen" i. Calvijn erkent intusschen 
het voorloopige van deze onderscheiding der ambten en wenscht 
voortdurend den nauwen samenhang vast te houden ter wille van 
de persoon van Christus en evenzeer om het geloof, dat op Hem 
als persoon gericht blijft. „Zij, die het eene ambt scheiden van het 
andere en alzoo Christus uiteenrukken, berooven het geloof van zijn 
halven steun, zoodat het wankelt" 2. Een beschrijving van de ambten 
van Christus beteekende voor Calvijn geenszins een aanhangsel, toe- 
gevoegd krachtens de traditie. Vooreerst trachtte hij aldus de pro- 
fetische zin der Oud-Testamentische zalving te vatten in de reëele 
gestalte van Jezus Christus. De eenheid van de persoon van Christus, 
door de onderscheiding der naturen wel nabij doch tevens zoo ver 
van den mensch, werd door de ambtelijke werkzaamheid levendig 
en bewegelijk voorgesteld in zijn spreken, handelen en lijden. Men 
zou kunnen zeggen, dat Calvijn weinig behoefte gevoeld heeft 
aan een begripmatige ontleding der ambten op zichzelf, omdat voor 
hem de paradoxe eenheid der goddelijke en menschelijke naturen, 
in vaak heftigen strijd verdedigd, de waarborg was van Christus' 
arbeid voor God, mensch en wereld in soteriologischen zin. 

Hoezeer dit laatste van overwegend belang is, blijkt ten overvloede 
uit den opbouw van zijn betoog, waarin eerst wordt opgemerkt, dat 
„wij door Christus' voldoening met God zijn verzoend", en daarna 
wordt beschreven, „dat God den menschen vijandig was, totdat hun 
zonde door Christus' offer was verzoend" 3. Calvijn stelt geen schema 
op, volgens hetwelk noodzakelijk het geheele drama moest verloopen; 
hij gaat niet uit van de gekrenkte eer Gods, construeert geen ver- 
dienende Christus-figuur, maar aanvaardt de gegeven openbaring, 
die zich beweegt om deze twee hoofdgedachten: den mensch geldt 
Christus' daad en God. Heeft dan het felle spreken over Gods toorn 
nog zin? vraagt Calvijn zich af. In de beantwoording wordt ons de 
methode en de gang van zijn beschrijving duidelijk. Want om te 
doen zien, dat daarmede geen onbewogen uitspraken gedaan worden 
over een affect in God, waarover men zou kunnen speculeeren, doch 
veeleer aan de verhouding van God en mensch richting gewezen 
wordt, zoodat de eigenlijke existentie van den mensch wordt ont- 
dekt, schrijft Calvijn: „deze soort van uitspraken (o.a. dat God ons 

^ InsL, II, 15, 6. 

2 
3 



insi., 11, 10, O. 

Calv. Opera, XXIII, c. 202 (coram. Genesis 14 :18). 

Calv. Opera, I, c. 524; vgl. InsL, II, 16, 1 en 2. 
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vijandig gezind is) zijn aangepast aan ons begrip, opdat wij des te 
beter zouden begrijpen, hoe ellendig en rampzalig onze toestand 
buiten Christus is. Want indien niet met duidelijke woorden gezegd 
werd, dat de toorn en het oordeel Gods en de eeuwige dood op ons 
gedrukt hebben, zouden wij te minder begrijpen, hoe ellendig wij 
zouden zijn zonder Gods barmhartigheid, en zouden wij de weldaad 
der verlossing te minder waard achten. Bij voorbeeld, laat iemand 
deze woorden hooren: indien God ten tijde, dat gij nog een zondaar 
waart, u gehaat en verworpen had, gelijk gij verdiend hadt, dan 
wachtte u een vreeselij k verderf; maar omdat Hij uit eigen be- 
weging en door zijn onverdiende goedertierenheid u in genade be- 
houden heeft en van Hem niet heeft laten vervreemden, heeft Hij 
u zoo van dat gevaar verlost; dan zal hij wel geroerd worden en 
eenigszins gevoelen, hoeveel hij aan Gods barmhartigheid verschul- 
digd is. Maar laat hem wederom hooren, dat hij door zijn zonden 
van God vervreemd is geweest, een erfgenaam des toorns, onder- 
worpen aan den vloek van den eeuwigen dood, uitgesloten van alle 
hoop op zaligheid, vreemd aan alle zegening Gods, een slaaf van 
Satan, gevangen onder het Juk der zonde, eindelijk, dat hij bestemd 
is geweest voor een vreeselij k verderf en daarin reeds verwikkeld 
geweest: maar dat Christus hier als een voorbidder is tusschenbeide 
gekomen, de straf op zich genomen en betaald heeft, welke naar 
Gods rechtvaardig oordeel allen zondaren boven het hoofd hing, dat 
Hij voor de kwade dingen, die hem bij God gehaat maakten, met zijn 
bloed voldaan heeft, dat door dit zoenoffer aan God, den Vader ge- 
noegdoening geschonken is en Hij verzoend is; dat door Christus' 
tusschenkomst Gods toorn gestild is, op dit fundament de vrede Gods 
met de menschen steunt, door dezen band zijn goedertierenheid 
jegens hen vastgehouden wordt, zal hij door dit alles niet des te meer 
bewogen worden, naarmate hem later levendig voor oogen gesteld 
wordt uit hoe groote ellende hij verlost is"i? Dit karakteristieke 
citaat is er een bewijs van, dat Calvijn in de beschrijving der ver- 
zoeningsleer de openbarings-relatie wist te behouden. Dit wordt 
in de commentaren en met name in de preeken gedurig betracht. 
Bij 1 Tim. 2 : 5 merkt hij op : „wanneer wij God moeten bidden 
en ons die hooge en ontoegankelijke majesteit voor den geest 
komt, zullen wij, opdat wij door vrees niet afgeschrikt worden, ook 
mede den mensch Christus gedenken, die ons vriendelijk noodigt 

1 Calv. Opera, I, c. 524 sqq.; Inst., II, 16, 2. 
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en ons als bij de hand grijpt, die den Vader, die anders vreeselij k 
en verschrikkelijk was, ons genadig en gewillig maakt" i. Calvijn is 
er blijkens een prediking over het lijden van Christus van overtuigd, 
dat „Jezus daarin een uitnemend bewijs heeft willen geven van de 
zorg, die Hij voor ons had, toen Hij zich gewillig gaf in den dood". 
En „nooit zouden wij aangespoord worden om onzen God te prijzen, 
als wij anderzijds onzen toestand niet beschouwden, dat wij Gods 
toorn hebben gewekt en Hem als vreeselij k rechter tegenover ons 
hebben; door middel hiervan weten de zondaren, hoeveel zij God 
verschuldigd zijn". „Daarom is ons hier verhaald, dat onze Heere 
Jezus Christus niet alleen den dood heeft willen lijden en zich als 
offer heeft aangeboden om den toorn van God zijn Vader weg te 
nemen; maar ook heeft Hij, om geheel en al onze borg te zijn, niet ge- 
weigerd de angsten te dragen, die gelegd zijn op allen, die zich den 
eeuwigen dood en doem schuldig weten voor God" 2. 

In het drama der verzoening door Christus beluistert Calvijn ver- 
schillende motieven, die met elkander samenhangen. Vooreerst in meer 
algemeenen zin: „Hij (n.1. Christus) heeft geen bezwaar gemaakt om 
op zich te nemen, wat ons eigen was, opdat wederkeerig wat Hem 
zelf eigen was, betrekking zou hebben op ons" 3. „Daar geheel de 
volheid van het goddelijk wezen en van de heerlijkheid woont in 
Christus, moet de Vader gezocht worden in Hem. Inderdaad is dit 
ook de reden, waarom Hij nedergekomen is n.1. om ons op te heffen 
tot Hem" 4. De wijze, waarop dit is geschied, wordt dan omschreven 
als gehoorzaamheid aan den Vader in de plaats van den mensch 
„om ons vleesch tot een prijs der voldoening voor het rechtvaardig 
oordeel Gods te stellen, en in dat vleesch de straf, die zij verdiend 
hadden, te betalen" s. Daarom spreekt Calvijn in zijn preeken herhaal- 
delijk van „notre plège" 6. Dan wordt Christus gesteld in het licht der 
Oud-Testamentische offeranden, „zijn beeld onder de wet, opdat de 
geloovigen zouden hopen, dat God hun genadig zou wezen, nadat 
Hij door uitdelging der zonden verzoend zou zijn""^; dit offer heeft 
vooral ook betrekking op den dood van Christus, „want bloedvergie- 

^ Calv. Opera, UI, c. 270 (comm. 1 Tim. 2:5). 
2 Calv. Opera, XLVI, c. 833, 834. 

InsL, II, 12, 2. 

Calv. Opera, XXXII, c. 345 (comm. Ps. 132 : 7). 

Inst., II, 12, 3. 

Calv. Opera, XLVI, c. 834 sqq.; Inst., II, 13, 1 (intercessor). 

InsL, II, 12, 4. 
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ten is het teeken van verzoening". Eveneens is dit motief van ge- 
wicht, dat Christus onze natuur heeft aangenomen, „opdat Hij in 
vleesch en bloed door den dood zou te niet doen hem, die de macht 
des doods had"i; „deze vernietiging van den duivel strekt hiertoe, 
dat hij geen macht meer over ons heeft; want hoewel de duivel nog 
kracht heeft en gedurig tracht ons te verderven, nochtans is zijn 
macht, die hij heeft om ons te beschadigen, hem ontnomen" 2. 

De innerlijke noodzakelijkheid der verzoening is daarin gelegen, 
dat de gestelde orde tusschen God en mensch verbroken is; deze 
orde is geopenbaard in de wet. „Want op de zondaars rust, zoolang 
zij niet van schuld verlost zijn, altijd de toorn en de vloek Gods, die, 
daar Hij een rechtvaardig rechter is, niet toelaat, dat zijn wet on- 
gestraft geschonden wordt, maar die gewapend is tot wraak" 3. „Want 
God, die de hoogste rechtvaardigheid is, kan de ongerechtigheid, die 
Hij in ons allen ziet, niet beminnen. Wij hebben dus allen in ons 
iets, dat Gods toorn waardig is. Daarom zijn wij allen ten aanzien 
van onze verdorven natuur en het verder daarbij komende slechte 
leven, in Gods verbolgenheid inderdaad schuldig voor zijn aan- 
gezicht, en geboren tot de veroordeeling naar de hel" 4. Hier is dus 
sprake van een solidaire schuld van de menschheid in haar geheel 
en van den toorn Gods over allen. Calvijn weet tegelijkertijd hier 
dwars tegen in van de andere factor der openbaring, van Gods 
barmhartigheid en schakelt deze gedachte onmiddellijk in: „maar 
voordat we verder gaan, moeten we in het voorbijgaan zien, hoe het 
overeenstemt, dat God, die ons met zijn barmhartigheid voorkomt, 
onze vijand was, totdat Hij door Christus met ons verzoend is. Want 
hoe zou Hij ons in zijn eeniggeboren Zoon een bijzonder pand zijner 
liefde gegeven hebben, indien Hij niet reeds tevoren ons met onver- 
diende gunst omhelsd had? Op deze wijze ongeveer spreekt de Geest 
in de Schrift, dat God den menschen vijandig geweest is, totdat zij 
door Christus' dood in genade hersteld zijn; — opdat wij zijn goe- 
dertierenheid en vaderlijke liefde slechts in Christus zouden om- 
helzen" 5. Het staat boven alles voor Calvijn vast, „dat God de Vader 
ons niet anders dan in Christus genadig is" 6. In overeenstemming 

1 Inst, II, 13, 1. 

2 Calv. Opera, LV, c. 32 (corara. Hebr. 2 : 14). 

3 Inst, II, 16, 1. 

4 T.z.p., 16, 3. 
B T.Z.P., 16, 2. 

6 Calv. Opera, L, c. 22 (corara. 2 Gor. 1 : 20). 
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daarmede schrijft hij, dat „dit een van de grondbeginselen des ge- 
loofs is, dat God tevergeefs aangeroepen wordt zonder tusschenkomst 
van den Middelaar; God zelf had de vaderen ook door zoovele oefe- 
ningen aan zulk een wijze van bidden gewend; zij zagen den hooge- 
priester in het heiligdom ingaan in naam van het geheele volk, zij 
zagen dagelijks de offers brengen, opdat de gebeden der kerk bij 
God verhoord mochten worden; het is een ontheiliging van Gods 
naam, als iemand met voorbijzien van Christus zich voor Gods rech- 
terstoel durft stellen"!. Het is daarom ongeoorloofd met Wernle te 
spreken van den „Umweg über Christus", waardoor Calvijn „das 
Recht zum Gebrauch des Vaternamens theologisch errungen hat"2. 
Het is er den hervormer immers om te doen de openbaring in Christus 
te zien als de mogelijkheid om God Vader te noemen, niet als men- 
schelijke doch als goddelijke mogelijkheid. In het dilemma: „er was 
vijandschap tusschen God en ons, eer wij door Christus verzoend 
waren, en „alzoo lief heeft God de wereld gehad, dat Hij zijn eenig- 
geboren Zoon gegeven heeft", welke uitspraken tegen elkander schij- 
nen te strijden, ziet Calvijn licht, „zoo wij op de eene zijde God en 
op de andere zijde onszelf aanschouwen. Want God, zooveel Hem 
aangaat, heeft ons liefgehad vóór de schepping der wereld en heeft 
ons om geen andere oorzaak verlost dan omdat Hij ons liefhad; maar 
dewijl wij in onszelf niets zien dan oorzaak van toorn, d.i. zonde, 
zoo kunnen wij geen liefde Gods tot ons vatten zonder Middelaar" 3. 
Calvijn geeft hetzelfde antwoord als men vragen zou: „zoo God ons 
liefhad, eer zich Christus voor ons in den dood gaf, schijnt Christus' 
dood dan niet onnoodig", aldus: „waar zonde gezien wordt, wil God, 
dat zijn gramschap en het oordeel des eeuwigen doods beseft worden. 
Hieruit volgt, dat wij door het tegenwoordig aanschouwen des doods 
moeten verschrikt worden, totdat Christus met zijn dood de zonde 
uitwissche en met den prijs van zijn bloed ons van den dood ver- 
losse"; op den achtergrond staat deze belangrijke gedachte: „de liefde 
vereischt, dat God rechtvaardig is" 4. De gekruisigde Christus ver- 
werkelijkt deze gedachte in vleesch en bloed. „Zou Hij ons dan van de 
schuld verlossen, zoo moest Hij, om zich in onze plaats te stellen, nood- 
zakelijk op deze wijze de voldoening aanbrengen. Hier zien wij, hoe 

1 Calv. Opera, XLVII, c. 368, 369 (comra. Joh. 16 :23). 
^ P. Wernle, Calvin, S. 78. 

^ Calv. Opera, I, c. 154, 155 (comra. 2 Cor. 13 : 13). 
^ Calv. Opera, LV, c. 354 (coram. 1 Joh. 4 : 10). 
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vreeselij k zwaar de toorn Gods tegen de zonde is, zoodat om die 
te bevredigen Christus, die de eeuwige gerechtigheid is, gelijk ge- 
steld moest worden met moordenaren. Ook wordt de onvergelijkelijke 
liefde van Christus jegens ons duidelijk, die om ons met de heilige 
Engelen te verbinden, aanvaardde één met de misdadigers te worden 
geacht" 1. Met het oog op dezen arbeid der verzoening kan Calvijn 
de scherpe paradoxie van Augustinus voor zijn rekening nemen: „Hij 
(n.1. God) had liefde tot ons, ook toen wij vijandschap tegen Hem 
oefenden en ongerechtigheid werkten. Dus beminde Hij ons op won- 
derbare en goddelijke wijze, ook toen Hij ons haatte" 2. 

Overweegt men nu den grond dezer goddelijke liefde tot den 
mensch, die zondaar is, dan treedt het scheppingsmotief ons voor 
den geest. „Maar omdat de Heere, wat het zijne is in ons niet be- 
derven wil, vindt Hij nog iets, dat Hij naar zijn goedertierenheid 
bemint. Want ook al zijn we door onzen eigen misslag zondaars, zoo 
blijven we toch zijn schepselen; ook al hebben wij ons den dood 
berokkend. Hij had ons niettemin tot het leven geschapen. Zoo wordt 
Hij door loutere en onverdiende liefde tot ons opgewekt om ons in 
genade aan te nemen. Maar daar er een eeuwige en onverzoenlijke 
strijd is tusschen rechtvaardigheid en ongerechtigheid, kan Hij ons, 
zoolang wij zondaars blijven, niet geheel opnemen. Opdat Hij dus 
met wegneming van alle stof tot vijandschap ons geheel met zich 
zou verzoenen, doet Hij, na de verzoening in Christus' dood voor- 
gesteld te hebben, al het kwaad, dat in ons is, weg, opdat wij die te 
voren onrein en vuil waren voor zijn aangezicht rechtvaardig en 
heilig verschijnen mogen. Daarom komt God de Vader met zijn liefde 
vóór onze verzoening in Christus" 3. In dit licht is het ook begrijpe- 
lijk, dat de verzoening als remedie, „reparatio" is gewaardeerd en 
Christus genoemd wordt: „geneesmiddel voor de zonde" 4. 

Intusschen ligt in de conceptie der incarnatie als paradoxe eenheid 
van God en mensch een heenwijzing naar de dubbele beweging, die 
volgens Calvijn in het verzoenende werk van Christus waarneembaar 



1 Calv. Opera, XLV, c. 768 (comra. in harm. evang. Matth. 27 : 38). 

2 Inst, II, 16, 4. 

3 Inst., II, 16, 3; vgl. ook Calv. Opera, XLIX, c. 62 (comra. Rom. 3 : 25). 

* Calv. Opera, I, c. 687: Christum vulneris sui (se. peccatoris) medicinam; vgl. 
XL VII, c. 26, 27 (comm. Joh. 1 : 29) ; XXXV( c. 618 (preek over Jesaja 53) ; t.z.p., 
c. 628: notre vraye medicine; XLV, c. 473 (comra. in harra. evang. Matth. 
16 :17). 
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is; de Middelaar, die God verzoent met den mensch en een offer van 
Godswege kan heeten, is tevens de Middelaar, die den mensch verzoent 
met God, voor den mensch voldoet en zichzelf als offer aan den Vader 
aanbiedt. Zoo zegt Calvijn in de eerste plaats, dat „Jezus het hart 
van God heeft geopend, opdat wij door zijn liefde verzekerd zouden 
zijn" 1. Betreffende den centralen tekst 2 Corinthe 5 : 19 wordt de 
toelichting gegeven: „sommigen nemen dit alleen, als ware gezegd: 
God heeft de wereld met zich verzoend in Christus; maar er is een 
meer volkomen en rijke zin, namelijk dat God in Christus was. Boven- 
dien, dat Hij door de tusschenkomst van Hem de wereld met zich 
heeft verzoend, dit wordt wel van den Vader gezegd; want het zou 
een onpassende wijze van spreken zijn, zoo iemand zeide, dat de 
goddelijke natuur van Christus in Christus geweest is 2. Zoo is dan 
de Vader in den Zoon. Paulus heeft dit daarom uitgedrukt, opdat wij 
leeren met Christus alleen tevreden te zijn, omdat wij in Hem ook 
God den Vader vinden: gelijk Hij inderdaad zich zelf ons door 
Christus in zijn gemeenschap opneemt. Dit beteekent dan zooveel, 
alsof hij zeide: Toen God verre van ons was, is Hij in Christus 
ons nabij gekomen. En alzoo is Christus ons de ware Immanuel ge- 
worden en zijn komst is een nadering Gods tot de menschen ge- 
weest" 3. De verzoening, welke door Christus is volbracht, is een actie, 
die uitgaat van Godswege; eerst is er liefde Gods, dan verzoening. 
Zoo was Christus ook het voorwerp van Gods liefde, niet van zijn 
haat. God had Jezus lief, en toch heeft Hij Hem willen bedroeven 
om onze fouten" 4. De Middelaar is noodig: „indien God ons vergaf, 
zonder dat Jezus Christus voor ons tusschenbeide trad en zich als 
borg stelde in onzen naam, wij zouden er geen besef van hebben 
en ons nog grooter vrijheid aanmatigen. Maar wanneer wij zien, dat 
God zijn eenigen Zoon niet gespaard heeft, bemerken wij, dat onze 
ongerechtigheden verfoeilijk zijn, daar zij aldus den toorn van God 
tegen ons verwekken" s. Juist de openbaring der goddelijke liefde ont- 
dekt de schuld in den mensch; zooals ook in het lijden van Christus 
uitkomt: „God gaf zijn eenigen Zoon over aan allen smaad en toch 



1 Calv. Opera, XXXV, c. 635, 644; vgl. XLVII, c. 63-66 (coram. Joh. 3 :16); 

XLVIII, c. 198 (comm. Hand. 8 :39). 

^ Zinspeling op Osiander. 

^ Calv. Opera, L, c. 71, 72 (comm. 2 Cor. 5 : 19). 

* Calv. Opera, XXXV, c. 623. 

"^ T.Z.P., c. 625, 626. 
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was Hij onschuldig. Als de menschen zich tegen Hem verzetten en 
dit kwam niet door de voorzienigheid en raad Gods, zou men zeggen, 
dat zij door woede gedreven werden en toch zouden wij de oorzaak 
niet vinden; maar er is gezegd: het is de hand van God"i. „Het is 
geen kleine lof voor de genade, dat God uit eigen beweging een weg 
gezocht heeft om onzen vloek weg te nemen" 2. „Christus heeft voor 
ons geleden, niet omdat wij dit waardig waren of omdat wij iets mede- 
gebracht hebben, dat Hem daartoe zou bewegen, maar omdat het 
Gods raad en plan was" 3. Het is de moeite waard Calvijn den tekst 
te hooren verklaren „die zijn eigen Zoon niet gespaard heeft": „de- 
wijl ons daaraan veel gelegen is, dat wij geheel en al van den wonder- 
lijken wil Gods zeker zijn, heeft Paulus den prijs onzer verzoening 
voorgesteld om daarmede te bevestigen, dat God ons gunstig is. Daar 
Gods niets had, dat meer lief, kostelijk, uitnemend was, zoo zal Hij 
geen ding vergeten, waarmee Hij ons weet nuttig te zijn. Want gelijk 
Christus een pand is der ongemeten liefde Gods tot ons, alzoo is Hij 
niet naakt of ledig tot ons gezonden, maar vol van hemelsche schatten, 
opdat dengenen, die Hem bezitten, geen ding tot volkomen geluk 
ontbreke"4. „Gods liefde is niet te zoeken buiten Christus, opdat 
ons geloof in de stralen der genade van Christus het liefelijk aan- 
schijn des Vaders aanschouwe" s. 

„Wat zou het baten, dat Christus in de wereld gezonden was, in- 
dien Hij God met het offer zijns doods niet tevreden gesteld had, 
en indien het werk van af te wasschen Hem door den Vader niet 
opgelegd was?" 6 D.w.z., dat de twee hoofdzaken in Christus' ver- 
zoeningswerk ten nauwste bijeen behooren: het door den Vader op- 
gelegde en het aan God aangebodene. Dit laatste ziet Calvijn vooral 
in de gehoorzaamheid van Christus aan Gods wil en wet. „Wanneer 
men nu vraagt, hoe Christus na de uitwissching onzer zonden de 
scheiding tusschen ons en God weggenomen en de gerechtigheid ver- 
worven heeft, die Hem gunstig en goedertieren jegens ons zou maken, 
dan kan in het algemeen geantwoord worden, dat Hij dit door den 
ganschen loop zijner gehoorzaamheid voor ons verkregen heeft"; 



1 Calv. Opera, XXXV, c. 650. 

2 Calv. Opera, XLIX, c. 62, 63 (comm. Rom. 3 : 25). 

3 Calv. Opera, L, c. 170, 171 (comm. Galaten 1 :4). 

4 Calv. Opera, XLIX, c. 163 (comm. Rom. 8 : 32). 
^ T.z.p., c. 165 sq. (comm. Rom. 8 : 35). 

6 Calv. Opera, LV, c. 366 (comm. 1 Joh. 5:8). 
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dit beteekent dat „de oorzaak der vergeving, die ons verlost van den 
vloek der wet het gansche leven van Christus" i omvat; ja zelfs „is 
het lijden vruchteloos zonder gehoorzaamheid" 2. Het was de gehoor- 
zaamheid aan de wet, die de volkomen eisch van God was. „Christus, 
de Zoon van God, die terecht van alle onderwerping vrij zou geweest 
zijn, is aan de wet onderworpen geweest. Waarom? Om onzentwil, 
opdat Hij ons vrijheid zou verwerven. Want gelijk hij, die vrij was, 
de gevangenen verlost door zichzelf borg te stellen, en door de boeien 
zichzelf aan te doen een ander daarvan vrij maakt, alzoo heeft Chris- 
tus aan de onderhouding der wet willen onderworpen zijn ter wille 
van onze vrijheid; anders zou Hij tevergeefs het juk der wet aan- 
genomen hebben; want Hij heeft het waarlijk om zichzelf niet ge- 
daan" 3. Door de werkelijkheid van den afval van God is voor de 
geheele menschheid de wet een last geworden, die met haar volle 
zwaarte drukt. „De wet Gods spreekt, maar hervormt onze harten 
niet; de wet stelt ons schuldig en doet Gods toorn ontvlammen"-*. 
Daardoor „ware de wet ons een last om ons te gronde te richten, zoo 
onze Heere Jezus hem niet had gedragen en ons door dit middel er 
van had bevrijd" s. Calvijn gaat daarbij uit van het gegeven, dat 
Jezus Christus, die dezelfde heerlijkheid had als de Vader, is neder- 
gedaald om ons te dienen en in zijn gehoorzaamheid den Vader te 
voldoen. „Om onze gebreken uit te wisschen moest de dienst en de 
gehoorzaamheid van onzen Heere Jezus Christus Gode behagen; zoo- 
als zij ook de juiste voldoening aanbrengt; vandaar hebben wij aan 
te nemen, dat Jezus Christus ons gerechtvaardigd heeft niet alleen 
voorzoover Hij God was, maar in de kracht van zijn gehoorzaam- 
heid en dat Hij onze natuur aangenomen heeft en daarin de wet 
vervulde, die ons onmogelijk was en een last om ons te verpletteren 
en ons den nek te breken" 6. In de figuur van den Middelaar beteekent 
de gehoorzaamheid eenerzij ds voldoening aan God, anderzijds recht- 
vaardiging van den mensch. De satisfactie beteekent geen afschaffing 
van de wet, maar wegneming van last en vloek. „Want de volmaakt- 
heid, die de wet eischt, is daarom in het vleesch bewezen, opdat haar 



1 Inst. II, 16, 5; Calv. Opera, XXXV, c. 647. 

^ Calv. Opera, XLVI, c. 853. 

^ Calv. Opera, L, c. 227 (comm. Galaten 4:4). 

^ Calv. Opera, XXXV, c. 668. 

^ T.Z.P., c. 597. 

® T.Z.P., c. 666. 
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strengheid geen macht meer hebbe om ons te veroordeelen" i. In 
dezen zin kan er sprake zijn van de vervulling of het einde der wet 2. 
In het werk der verzoening is de betrekking tot het lijden en ster- 
ven van Christus essentieel. „Om des te zekerder de wijze van red- 
ding te verklaren, schrijft echter de Schrift dit als bijzonder en 
eigenlijk toe aan den dood van Christus" 3, waardoor zoowel het 
offer-motief als de straf-gedachte wordt bedoeld. „Daar angstige ge- 
wetens slechts rust vinden in de offerande en de afwassching, waar- 
door de zonden verzoend worden, worden wij terecht daarheen geleid 
en wordt de stof des levens gesteld in den dood van Christus. Verder, 
omdat ons vanwege onze schuld de vloek wachtte voor Gods hemel- 
sche rechtbank, wordt in de eerste plaats verhaald zijn veroordeeling 
voor den stadhouder Pontius Pilatus, opdat wij zouden weten, dat de 
straf, die wij moesten ondergaan, den Rechtvaardige aangedaan is" *. 
De overgave daartoe was vrijwillig: „zijn offerande zou geen voor- 
deel gehad hebben tot gerechtigheid, indien ze niet vrijwillig 
geofferd was"5, waarom verschillende momenten uit de lijdens- 
geschiedenis als illustratie worden aangehaald. Het offer-motief, dat 
in het godsdienstig leven van Israël domineerde, treedt in de gestalte 
van Christus in de volle werkelijkheid, duidelijk in dezen paradoxalen 
zin: „toen Christus van zonden vrij was, is Hij voor ons zonde ge- 
worden. Het is gebruikelijk, dat de offerande, welke de zonde ver- 
zoent, zelf zonde wordt genoemd" 6. Hierbij wordt herinnerd aan de 
beteekenis van de Oud-Testamentische „asscham", dat zoowel ver- 
zoenoffer als zonde beduidt. „En gelijk voortijds de vervloeking des 
menschen op de offerande werd gelegd: alzoo is de veroordeeling 
van Christus onze kwijtschelding geweest en door zijn striemen zijn 
wij genezen" 7. In het verbond van God met Israël had de offerdienst 
symbolische waarde. „Door de ceremonie van het wetboek was het 
volk gewaarschuwd, dat het onmogelijk was God aan te zien tot zalig- 
heid, of het geloof moest zien op het bloed, daar tusschenbeide gezet. 

* Calv. Opera, XLIX, c. 140 (corarn. Rom. 8:4); vgl. O. Ritschl, Dogmengeschich- 
te des Protestantismus, III. Band, Orthodoxie und SynkreÜsmus in der altprotes- 
tantischen Theologie, Göttingen 1926, S. 194. 

2 InsL, II, 7, 2. 

3 T.Z.P., II, 16, 5. 

4 T.z.p. 

5 T.z.p. 

ö Calv. Opera, L, c. 74 (comm. 2 Cor. 5 : 21). 
' T.z.p.; vgl. InsL, II, 16, 6. 
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De weg tot Gods majesteit, die ons verschrikkelijk is, is slechts een 
verderfelijke doolhof, totdat wij weten, dat God jegens ons verzoend 
is door het bloed van Jezus Christus" i. De persoon van den priester 
is nu de centrale figuur. „Omdat v^^ij ver van God verwijderd zijn, 
komen wij eenigszins te voorschijn voor zijn aangezicht in de per- 
soon van den priester, wat niet geschieden zou, zoo Hij niet één uit 
ons ware. Omdat de zonden niet gezuiverd worden zonder offer, en 
Gods toorn zonder dit niet verzoend wordt, moest de priester eenig 
beest offeren; hij moet de zondaars behoorlijk verdragen, omdat hij 
aan hun krankheden deel heeft" 2. Dit, tijdelijk en ambtelijk gezien, 
geldt Christus eeuwig en persoonlijk: het smettelooze offer; want „Hij 
heeft de persoon van een schuldige en boosdoener gedragen, de 
plaats van een zondaar, niet van een rechtvaardige aangenomen" 3. 
Wie schuld zegt, zegt tevens straf; wie de schuld verzoent, zal ook 
de straf dragen en wegnemen. „Als er een arme misdadiger was, 
die diefstal en rooverij had bedreven, en er na bekentenis zijner 
misdaden een koningszoon was, die in het oordeel werd gebracht om 
de straf te dragen, en de misdadiger volkomen werd vrijgesproken, 
zou hij zich dan moeten verheugen, ziende, dat de koningszoon moest 
sterven en smart dragen voor hem? Zoo nu zijn wij gespaard: zie 
Jezus Christus, Gods eenigen Zoon; in wiens persoon de wereldrechter 
voldoening heeft willen nemen van onze zonden, opdat wij er van 
worden vrijgesproken"*. Aan de juridische sfeer herinnert Calvijn 
door de veroordeeling van Pontius Pilatus, die eenerzij ds Jezus ver- 
oordeelt, anderzijds vrijspreekt; tegelijk wijst hij op de soort van 
dood: het kruis, waarmede Christus zich aan de vervloeking onder- 
wierp. „En toch moeten wij begrijpen, dat Hij niet zulk een ver- 
vloeking op zich genomen heeft, dat Hij er zelf onder bezweken zou 
zijn; integendeel door haar op zich te nemen heeft Hij veeleer haar 
gansche kracht onderdrukt, gebroken, verstrooid. Het geloof grijpt 
thans de vrijspraak aan in Christus' veroordeeling en de zegening 

1 Calv. Opera, LV, c. 114, 115 (comm. Hebr. 9:19); vgl. ook vooral XLIX, c. 62 
(comra. Rom. 3:25), waar Calvijn Christus ook genadestoel, verzoendeksel 
noemt, in het licht van het Oude Testament. Hier is sprake van bloed. „En als 
hij het bloed alleen noemt, wil hü de andere deelen der verlossing niet uit- 
sluiten, maar veeleer in dit deel het geheel samenvatten"; de figuur der syn- 
ecdoche. 

^ T.z.p., c. 57 sqq (comm. Hebr. 5 : 1 — 4). 
^ Inst.. II, 16, 5. 
^ Calv. Opera, XXXV, e. 653, 654. 
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in zijn vervloeking. Daarom prijst Paulus niet ten onrechte den 
triumf, welken Christus zich aan het kruis verworven heeft, zoo 
heerlijk alsof het kruis, dat vol was van smaad, veranderd was in 
een triumf wagen" i. Dit suggestieve beeld wordt gaarne door Calvijn 
gebruikt. „Want daar is geen rechtsstoel zoo kostelijk, geen konink- 
lijke zetel zoo schoon, geen triumf tocht zoo buitengewoon en geen 
wagen zoo hoog verheven als die galg, waaraan Christus den dood 
en den duivel, den overste des doods overwonnen, ja onder zijn 
voeten vermorzeld heeft" 2. In de overgave van Christus ligt de liefde 
tot en de vrijheid voor den mensch. „Het wordt ons dan een onder- 
pand van de bijzondere liefde van Christus tot ons, dat Hij zichzelf 
niet gespaard heeft, maar vrijwillig zijn lichaam banden heeft laten 
aanleggen om onze zielen van veel erger boeien te bevrijden" 3. Door 
het lijden en sterven van Christus is God „tevreden gesteld" en de 
toorn gestild 4; daarom „heeft God Hem in eenig opzicht (quodam- 
modo) willen verlaten voor een tijd, opdat de menschen alle vrijheid 
hadden Hem te smaden — opdat wij genade zouden verkrijgen" 5. 
Langs dezen weg heeft Christus het volkomen offer aan God gebracht, 
wat door Calvijn in deze stoutmoedige bewoordingen is samengevat. 
Dit laatste heeft zijn reden; niet slechts gelegen in de bronnen van 
Schrift en traditie, voorzoover Calvijn zich daarmede congeniaal wist, 
maar ook in de controversen, die hem tot scherpe formuleering drongen. 
Onder deze neemt die met belangrijke personen en scholen der Room- 
sche kerk een eerste plaats in. Wanneer Sadoletus in zijn bekenden 
brief aan de inwoners van Genève met geestdrift opkomt voor de 
eenheid des geloofs, die de eenheid der kerk insluit 6 en voor de 
activiteit der liefde (caritas), de voornaamste der christelijke deug- 
den „in Christus het meest duidelijk geworden", opdat wij in Hem 
gebouwd worden tot goede werken", waarbij Hij wijst op de marte- 
laren van die kerk, die leert, dat „door meervoudige verzoening, 
boete-doening, voldoening onze zonde afgewasschen wordt" 7 — dan 
aarzelt Calvijn niet om daarop met deze vraag te antwoorden: „wan- 

1 InsL, II, 16, 6; vgl. Calv. Opera, XLIX, c. 121 (comra. Rom. 7 : 4), waar het kruis 
ook zegeteeken wordt genoemd; XXXV, c. 602. 

2 Calv. Opera, Lil, c. 109 (coram. Col. 2 : 15). 

3 Calv. Opera, XLV, c. 736 (comra. in harm. evang. Matth. 26 : 57). 

4 Calv. Opera, XXXV, c. 637. 

5 T.Z.P., c. 648, 649; XLVI, c. 921. 

« Calv. Opera, V, c. 371 sqq. (Sadoleti epist.). 
'' T.Z.P., c. 375. 
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neer het bloed van Christus alleen overal wordt voorgesteld als prijs 
der voldoening, vrede-stichting, afwassching, met welk vertrouwen 
waagt gij het zooveel eer op uw werken over te brengen? Het heeft 
geen zin deze heiligschennis aan Gods kerk toe te schrijven" i. Hij 
ziet met ontsteltenis, en zijn critiek herhaalt zich onophoudelijk, dat 
Christus „van zijn deugd beroofd schuil gaat als één uit velen in de 
menigte der heiligen" 2. Het laat aan duidelijkheid niet te wenschen 
over, wanneer in de commentaar op de Galaten-brief wordt ver- 
klaard: „de pausgezinden hebben geen Christus, daar zij een halven 
of gescheurden willen hebben; want zij zijn vol bijgeloovigheden, die 
volkomen tegen de natuur van Christus strijden" 3. Het is de ver- 
dienste van Calvijn, dat hij in het bijzonder inzake het verzoenings- 
werk van Christus zich radicaal en somtijds heftig verzet tegen allen, 
die op eenige wijze daaraan afbreuk zouden willen doen; in dit verzet 
blijkt ten sterkste de diep-godsdienstige drijfveer der reformatie, met 
name die van Genève is uitgegaan. 

Wanneer de faculteit der godgeleerdheid te Parijs een reeks artike- 
len heeft opgesteld, waarin zij haar positie tegenover het Luthersche 
gevaar bepaalt, vindt Calvijn de gelegenheid een „antidotum" te geven. 
Hij herinnert er aan, dat de Schrift wel spreekt van liefde-plichten 
en vrome oefeningen, maar niet over de voldoening van den mensch; 
inzake deze laatste „handhaaft de Schrift dezen lof ten sterkste voor 
Christus, omdat alleen in zijn naam vergeving van zonden verkregen 
wordt. Wat ons betreft, wordt door genade en zonder werken, zooals 
Paulus getuigt, in ons deze gelukzaligheid vervuld, omdat ons de 
zonden niet worden toegerekend" 4. Daarnaast wordt de waarde wel 
erkend van de boetvaardige en ootmoedige houding van den ge- 
loovige. „Voldoeningen echter, welke de kerk met het oog op het 
getuigenis der boetvaardigheid van de zondaren eischt, verwerpen 
wij niet" s. De verklaring op Handelingen 10 : 43 heeft hierop even- 
eens betrekking; na de offers van Turken en Joden te hebben af- 
gewezen, vervolgt Calvijn: „ook zijn de pausgezinden niets beter, in- 
dien zij hun genoegdoeningen niet met het bloed van Christus 
besprengen; maar hierin zijn zij al te goddeloos, dat zij, niet tevreden 

^ Calv. Opera, V, c. 399 (Responsio). 

'^ T.Z.P., c. 408. 

^ Calv. Opera, L., c. 172 (comm. Gal. 1 :6). 

^ Calv. Opera, VII, c. 11 {Articuli a facultate s. theologiae Parisiensi deler minaii. 

Cum antidoto, IbU). 

^ T.Z.P. 
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met Christus alleen, zich nog duizenderlei wijzen van verzoening 
uitdenken. Die nu verder de vergiffenis der zonden deelachtig wenscht 
te worden, moet zelfs geen haarbreed van Christus afwijken" i. 

Zooals wij gezien hebben, omvat de verzoening door Christus vol- 
gens de meening van Calvijn zoowel de voldoening voor de zonde 
alsook het dragen van de straf. Hij gaat daarmede in tegen de 
algemeen-geldende Roomsch-katholieke theologie, zooals deze ge- 
groeid was door en na Anselmus' satisfactie-leer, welke ondanks 
Christus' voldoening toch den mensch tot boete verplichtte vanwege 
de straf. Aan „het offer, dat eenmaal voor ons is gebracht" is Calvijn 
alles gelegen. „Waar is, dat de wereld steeds, wat dan ook, wil vinden 
om God te betalen en wij zien het voldoende aan de pausgezinden, 
die veel onbeduidende dingen hebben om den toorn van God te be- 
vredigen. Inderdaad zeggen zij, dat wij niet vrijgesproken kunnen 
worden zonder voldoening; voorts, dat God door zijn goedheid ons 
de schuld kwijtscheldt, zij het ook dat de straf steeds wordt gehouden, 
totdat een ieder deze heeft afgedaan. Daarop is het vagevuur gegrond, 
want naarmate wij in ons leven niet kunnen voldoen en er altijd 
iets achterblijft, moeten wij volgens hun zeggen de smart buiten 
deze wereld dragen om haar aan God te betalen" 2. Zoo ontdekt Cal- 
vijn in deze strafgedachte een heidensche wortel, waaruit in de 
beschouwing over het leven na den dood de idee van het vagevuur 
voortkwam. Hij wijst deze aan en af: „wij moeten ons tevreden 
stellen met den dood en het lijden van onzen Heere Jezus Christus, 
wetende dat dit het eenige middel is, waardoor God ons genadig 
zal zijn en wij ook zullen worden aangenomen door Hem" 3. 

Ondertusschen blijkt het straf -motief verband te houden met de 
opvatting van het sacrament van den Doop, waarin Calvijn een „so- 
phistisch verderf "opmerkt, want deze menschen denken, „dat ons alleen 
in den Doop vergeving der zonden gegeven wordt, dat alleen daar 



1 Calv. Opera, XLVIII, c. 249 (coram. Hand. 10 : 43). 

2 Calv. Opera. XXXV, c. 656, 657. 

3 T.z.p., c. 657; vgl. Calv. Opera, VII, c. 469 {Acta Synodi Tridentinae cum anti- 
doto) „Christus heeft voor alle straffen voldaan"; Calv. Opera, VII, c. 603 {vera 
christianae pacificationis et ecclesiae reformandae ratio) „eenig namelijk is de 
voldoening van Christus, die ons niet alleen van het vonnis van schuld en 
eeuwigen dood bevrijdt, maar ook de prijs is, waardoor wij van tijdelijke straffen 
zijn gered"; Calv. Opera, Lil, c. 109 (comm. Col. 2:14): „gelijk Hij onze 
vervloeking, onze zonden en ook de straf, die wij schuldig waren, aan zijn kruis 
gehecht heeft". 
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het bloed van Christus geldt, maar zij leeren, dat wij na den Doop 
met God niet anders verzoend kunnen worden dan door voldoenin- 
gen" 1 ; evenwel de offerande van Christus omvat „in zichzelf zuive- 
ring, verzoening en genoegdoening". De practijk der aflaten is tege- 
lijkertijd afgekeurd en het „te hulp roepen van het bloed en de ver- 
diensten der martelaren" zelfs blasphemie genoemd; evenzoo ver- 
liezen de „opera supererogatoria" alle waarde. In den gekruisigden 
Christus immers openbaart zich de goddelijke liefde in haar overname 
van schuld en ook van straf; het is juist: „Calvin corrigiert in be- 
merkenswerter Weise Anselms Satisf actions-theorie" 2. 

De vraag, die door Lombardus en zijn scholastieke volgelingen is 
opgeworpen, of Christus iets voor zichzelf heeft verdiend, acht de 
Institutie voortgekomen uit „dwaze nieuwsgierigheid" 3. „Immers er 
wordt niet van den Vader gezegd, dat Hij het nut van den Zoon in 
zijn verdiensten gezocht heeft, maar dat Hij Hem overgegeven heeft 
in den dood en Hem niet gespaard heeft, omdat Hij de wereld liefhad ; 
Christus heeft geen rekening gehouden met zichzelf en heeft zichzelf 
in zekeren zin vergeten. Want door welke verdiensten kan Hij als 
mensch verkrijgen, dat Hij de Rechter zou zijn der wereld, het Hoofd 
der Engelen, dat Hij de hoogste heerschappij Gods zou verkrijgen 
en dat in Hem die majesteit zou wonen, tot welker duizendste deel 
alle krachten der menschen en der Engelen niet kunnen geraken" 4 ? 

Voor den hervormer geldt, dat „Christus geleden heeft voor alle 
menschen, opdat niemand te verontschuldigen zou zijn"5; „de eene 
Christus is genoeg om alle menschen te vereenigen" 6. 

Naast den strijd met de scholastieke theologen had Calvijn positie te 
kiezen tegenover een groep van menschen, die hij de secte der Liber- 
tijnen noemt. Met gloed van overtuiging wijzen zij de Christusgestalte 
af, zooals deze als Middelaar God en menschen beiden vertegenwoor- 
digt en in de verzoening tot elkander brengt. Hun voorstelling is, 
dat Christus wel tot twee werelden behoort en „den Geest van God, 
welke in ons allen is" verbindt met wat zij noemen „cuider" of 



^ Calv. Opera, LV, c. 305 (comm. 1 Joh. 1 : 7). 

^ P. Barth sub voce Calvin in: „Die Rel in Gesch. and Geg.", 2e Aufl., S. 1431. 

^ InsL, II, 17, 6. 

^ T.Z.P.; vgl. Calv. Opera, XXXI, c. 47 (coram. Psalm 2:8); LV, c. 26 (coram. 

Hebr. 2:9). 

^ Calv. Opera, XXXV, c. 678. 

^ Calv. Opera, L, c. 223 (comm. Gal. 3 : 28) ; Lil, c. 271 (comm. 1 Tim. 2:5). 
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„wereld"; bij den dood valt het laatste als het stoffelijke weg. „Jezus 
Christus was niet aan het kruis gestorven; alleen het „cuider""i. 
Christus is voornamelijk „patron", „in wien de dingen met betrekking 
tot ons heil zijn afgebeeld". Hij is de verklaring van het leven van 
den mensch; „wat in Hem geschied is, is ook in ons gebeurd" 2. De 
onderstelling der verzoening is afwezig; zooals Christus, is de mensch, 
heeft Quintin tot Calvijn gezegd. Toch ontkomen ook deze menschen 
niet aan eenig distantie-besef. „Wanneer God hen beproeft, zijn zij 
geheel ontsteld zich als menschen te bevinden, van den Zoon van God 
verschillend; zooals er één was, die weenend zeide: hoe, moet ik nog 
lijden, nu alles is volbracht?" 3 Zoo tracht Calvijn polemiseerende hun 
verlossingsbehoefte te wekken en naar Christus te wijzen. 

Krachtens de verzoening door Christus is — dit is voor den her- 
vormer ook een belangrijk aspect — de macht van den duivel ge- 
broken en kan de geloovige de laatste pogingen van den booze weer- 
staan *. Aan de figuur van den duivel heeft Calvijn met betrekking 
tot het werk van Christus wel een objectieve, persoonlijke waarde 
toegekend, doch zoo dat al, wat tegen God ingaat en daarom onder 
den goddelijken toorn valt, in deze figuur is samengevat; ook kos- 
misch. „Daar toch de duisternis de gansche wereld omvat, daar- 
om is de duivel de overste der wereld" s. Tevens wordt ge- 
waarschuwd voor het gevaar der Manicheën, die „zich voorstelden, 
dat er een duivel was als een tegengod en dat de rechtvaardige God 
ernstig arbeidde om dezen te overwinnen. Maar Paulus schrijft den 
duivelen niet een heerschappij toe, die zij tegen Gods wil zouden 
kunnen gebruiken, maar die God door rechtvaardige straffen tegen 
de goddeloozen toelaat" 6. Nu Christus den toorn Gods door zijn lijden 
en dood heeft verzoend, is de duivel overwonnen; want de ver- 
hindering tusschen God en mensch is volkomen weggenomen. Hiertoe 
bepaalt zich Calvijn's beschrijving van het duivel-motief, dat bij hem 
nimmer concreet en fantastisch wordt verklaard. Nuchter heet het: 
„door de overwinning van Christus, waardoor Hij het geweld van 

^ Calv. Opera, VII, c. 198 (Contre la secte phantasiique et furieuse des Liberlins, 
qui se nomment spirituelz) ; vgl. Dr J. Lindeboom, Stiefkinderen van het Chris- 
tendom, 's Gravenhage 1929, blz. 162. 

2 T.z.p. 

3 T.Z.P., c. 199. 

4 Calu. Opera, LV, c. 32 (comm. Hebr. 2 : 14). 
6 Calv. Opera, LI, c. 234 (corara. Ef. 6 : 12). 

6 T.z.p. 
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Satan heeft neergeworpen, is de toestand der wereld tot de rechte 
orde gebracht" i. 

In den verzoeningsdood van Christus is nu het oude verbond van 
God en zijn volk ten einde gebracht en het nieuwe gefundeerd. Deze 
tegenstelling heeft Calvijn in het bijzonder in den commentaar op 
den brief aan de Hebreen belicht. „De belofte konden anders niet 
vast noch sterk genoeg zijn of zij moesten zijn verzegeld door den 
dood van Jezus Christus" 2. „God bevestigende het verbond der wet, 
heeft daarin bloed gesteld" s. Daarom is „de eigen Zoon Gods zelf in 
persoon borg geworden" *. Want „alle diensten zijn gebrekkig en on- 
rein, tenzij Jezus Christus die zuivere door de besprenging van zijn 
bloed" 5. In Hem heeft het verbond eeuwigheidswaarde. „En nu de 
eenige offerande, die Christus eens geofferd heeft, altijd durende 
blijft, met het oog op zijn kracht, moet men zich niet verwonderen, 
dat door zijn kracht, die nimmer vergaat, Christus' priesterschap in 
eeuwigheid blijft" 6. Met sterken zin voor een realistisch systeem 
zegt Calvijn, dat het bloed van Christus „altijd frisch"7 is, „al- 
tijd vloeiende, zijn levende kleur behoudende, dat nu genoegzaam zal 
zijn tot het einde der wereld; voor het aangezicht des Vaders altijd 
vloeiend om hemel en aarde te besprengen" s. 

Maar al staat de dood van Christus in het midden van de be- 
schrijving der verzoening, Calvijn aarzelt niet te verklaren, dat „zoo 
dikwijls van den dood alleen melding wordt gemaakt, daaronder ook 
begrepen is, wat eigen is aan de opstanding, en dat, zoo dikwijls de 
opstanding afzonderlijk genoemd wordt, evenzoo daaronder begrepen 
wordt, wat in het bijzonder past bij den dood. Want hoe kan Hij 
door te sterven ons van den dood bevrijden, indien Hij zelf onder 
den dood bezweken was? Hoe kan Hij ons de overwinning bezorgd 
hebben, indien Hij in den strijd het onderspit gedolven had? Door 
de weldaad zijner opstanding brengt zijn dood ons de wezenlijke 
kracht aan" 9. De opstanding draagt het karakter van afsluiting van 

^ Calv. Opera, XLVII, c. 360 (comm. Joh. 16 : 11). 

^ Calv. Opera, LV, c. 113 (comm. Hebr. 9 : 16). 

3 T.Z.P, 

* T.z.p., c. 114 (comm. Hebr. 9 : 18). 

" T.Z.P. 

" T.Z.P., c. 118 (comm. Hebr. 9 : 25). 

' Calv. Opera, XXXV, c. 635. 

^ Calv. Opera, LV, c. 129, 197 (comm. Hebr. 10 : 19, 13 : 20). 

" Inst., n, 16. 13. 
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het verzoeningswerk. „Want toen eerst is onze gerechtigheid geboren 
en de toegang tot den hemel opengesteld en tenslotte de aanneming 
tot kinderen bekrachtigd, toen Christus, uit zijn graf opgerezen om 
de kracht zijns Geestes te openbaren, zichzelf Zoon van God bewezen 
heeft"! . Ook in het gebed om levensvernieuwing heeft de opstanding 
de eerste plaats. „God wordt dan oprecht door ons aangeroepen, op- 
dat Hij ons tot de volmaaktheid brenge, als wij zijn macht bekennen 
in de opstanding van Jezus Christus. Want daarom is Christus van 
den dood opgewekt, opdat wij door dezelfde kracht Gods vernieuwd 
worden ten eeuwigen leven" 2. 

De zekerheid en de geldigheid der verzoening volgen tenslotte ook 
uit de hemelvaart van Christus; een critische gedachte voor alle 
kerkelijk apparaat. „Van Christus, in wien de Vader wil verhoogd 
worden en door wiens hand Hij wil regeeren, wordt gezegd, dat Hij 
is opgenomen tot des Vaders rechterhand, alsof er gezegd werd, 
dat Hij is ingehuldigd tot de heerschappij over hemel en aarde en 
dat Hij plechtig bezit genomen heeft van de Hem toebetrouwde be- 
diening en daarin blijft, totdat Hij komt om te oordeelen"^. Het 
is dit voorname beeld, dat daarvoor wordt aangewend: „Hij verschijnt 
voor het aangezicht des Vaders als een voortdurend advocaat en pleit- 
bezorger voor ons; des Vaders oogen wendt Hij zoo op zijn gerechtig- 
heid, dat Hij ze afwendt van onze zonden; Hij verzoent des Vaders 
hart zoo met ons, dat Hij door zijn voorbede den weg en toegang 
voor ons baant tot zijn troon; terwijl Hij Hem vervult met genade 
en goedertierenheid, die anders voor ellendige zondaren vol van ver- 
schrikking zou zijn 4. Hoezeer Calvijn vreest voor fantastische voor- 
stellingen aangaande de voorbede en zich bovenal tot het wezen 
daarvan wil beperken, blijkt uit zijn voorzichtige vermaning: „wij 
moeten deze voorbede niet meten met menschelijken maatstaf en 
besef, want men moet niet denken, dat Hij met gebogen knieën en 
uitgestrekte handen den Vader bidt; maar daar Hij zonder ophouden 
met zijn dood en opstanding verschijnt, welke zijn als een eeuwige 
voorbede en de kracht hebben van een levend gebed om den Vader 
met ons te verzoenen en te maken, dat Hij ons verhoore, aldus 



1 Calv. Opera, XLV, c. 792 (corara. in harra. evang. Matth. 28 : 1). 

2 Calv. Opera, LV, c. 197 (comra. Hebr. 13 :20). 

3 Inst, II, 16, 15. 

4 T.Z.P., 16, 16. 



69 

wordt van Hem gezegd, dat Hij voor ons bidt" i. Volgens het dubbele 
gezichtspunt in de verzoeningsleer heeft men in Christus' hemelvaart 
en voorbede de hooge heerlijkheid van het heilswerk te zien. „Want 
dit is de voornaamste triumf, dien God ooit gehouden heeft, dat 
Christus de zonde overwonnen, den dood nedergeworpen, den duivel 
verdreven heeft en geëerd in den hemel opgenomen is om door zijn 
heerschappij de gemeente glorierijk te regeeren. Er is geen meer 
triumf antelij ke en gedenkwaardige opvaart van God dan waardoor 
Christus verheven is aan de rechterhand des Vaders" 2. 

Het is duidelijk, hoe Calvijn felle paradoxen niet ontwijkt om in 
de volstrekte en blijvende waarde van het werk der Christus-ver- 
zoening God eenerzij ds als object anderzijds als subject te betrekken. 

D - Praedestinatie 

Wie nadenkt over het theologisch gezichtspunt van de Christologie, 
ontmoet vanzelfsprekend het leerstuk der praedestinatie, waarin voor 
dezen hervormer stellig het hart der kerk klopt. Men kan zeggen, 
dat er evenzeer een praedestinatiaansch element in de christologie 
te vinden is als een christologisch element in de praedestinatie-leer. 
Vooreerst schuilt er in deze elementen voor Calvijn geen probleem 
doch er vertoont zich in den ontwikkelingsgang van zijn denken, in 
polemiek en practijk een nauw;keurig accentueeren; als in de be- 
zinning op de incarnatie-gedachte de figuur van Christus als open- 
baring Gods en als God zelf is aangeduid, is voor de practijk van 
het geloofsleven de zekerheid van het: „in Christus God" en „God 
in Christus" vanzelf gegeven. De eerste Institutie-uitgave bevat de 
behandeling van het verband van christologie en praedestinatie-leer 
voornamelijk in de toelichting op de Apostolische geloofsbelijdenis 3, 
zoodat de samenhang met de gedachte van heil en zaligheid niet ge- 
makkelijk kan verloren gaan. Anders wordt het in de editie van 1539, 
wanneer na een hoofdstuk over de christelijke vrijheid de verhande- 
ling volgt „de praedestinatione et providentia Dei" 4. De beteekenis 
daarvan is vooral deze, dat nu in een en hetzelfde kader van verkiezing 
en voorzienigheid sprake is, zoodat in de leer der voorzienigheid bij 
de uiteenzetting van de verhouding van God en de wereldorde in 

^ Calv. Opera, XLIX, c. 165 (comm. Rora. 8 : 34) ; vgl. Inst, III, 20, 20. 
^ Calv. Opera, LI, c. 193 (comm. Efeze 4 : 8). 
^ Calv. Opera, I, c. 74. 
* T.z.p., c. 861 sqq. 
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algemeenen zin als eerste deel is opgenomen de leer der praedesti- 
natie, welke krachtens het soteriologisch denken van Calvijn en blij- 
kens zijn eerste Institutie thuis behoort in dat gedeelte, dat speciaal 
de heilsorde beschrijft. Dreigde immers de hervormer hierbij niet 
te komen in het spoor van hen, die door de verkiezing los te maken 
van den achtergrond der verzoening en haar als lotsbedeeling zonder 
meer te beschouwen, in het godsbegrip het element van willekeur 
invoerden en op de lijn kwamen van de Grieksche godsgedachte, 
„sic iubeo sic volo"? Tegenstanders in Genève zouden niet nalaten 
met alle kracht op dit gevaar den vinger te leggen; wij denken aan 
het optreden van Servet, Socinus, Bolsec. Men vergete niet, dat Calvijn 
hiertoe eenigszins aanleiding geeft in deze casuspositie. Wezenlijk 
zijn de uitspraken echter in deze Institutie-uitgave van die in de 
eerste weinig of niet verschillend. Ook daar wordt met klem vast- 
gehouden aan de hoofdgedachte, dat de verkiezing alleen is te ver- 
staan door het Paulinische „in Christus". Wat dit uitsluit, wordt 
uitgaande van den stelregel „antithesis est subaudienda" i aldus be- 
toogd, dat de blik niet mag worden gevestigd op ihenschelijke waar- 
digheid als motief der verkiezing. Daar de praedestinatie-leer, zoo 
geheel op Christus betrokken, voornamelijk moet verstaan worden als 
correctief van de Roomsch-katholieke theorie der verdiensten en vol- 
doeningen, is het niet verwonderlijk, dat Calvijn kon komen tot een 
zoo strikt theologische motiveering, welke straks zou gebracht worden 
in het verband, waarin zij paste. Dat was het verband der soteriologie 
in het derde boek der laatste Institutie-editie, dat handelt „over de 
wijze, waarop de genade van Christus verkregen wordt, en welke 
vruchten daaruit voor ons voortkomen en welke werkingen daaruit 
volgen", terwijl de plaats veelzeggend is, n.1. na de bezinning op 
„het gebed, waardoor we Gods weldaden dagelijks verkrijgen". In 
dezelfde uitgave is een afzonderlijk gedeelte opgenomen aan het 
einde van het tweede boek, waarin Calvijn den zin van Christus' ver- 
dienste overweegt met betrekking tot de volstrekte beschikking Gods, 
en met een herhaald beroep op Augustinus den twijfel aan de waarde 
van Christus' verdienste wil terugdringen. 

Alvorens op de gegeven structuur van praedestinatie en christologie 
nader in te gaan, verdient het aanbeveling de vraag te stellen of Cal- 
vijn ook spreekt van de praedestinatie van Christus. Terecht schrijft 
C. Friethof f in zijn belangrijke studie over de predestinatie-leer 

1 Calv. Opera, I, c. 866. 
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van Thomas en Calvijni, dat deze kwestie door Calvijn terloops is 
behandeld, „ofschoon ook bij hem de incarnatie afhangt van een 
decreet Gods". Passim wordt deze zaak wel aangeroerd. Het is dui- 
delijk, dat de bezinning op dit probleem haar grens vindt in de idee 
van de eeuwige generatie des Zoons, welke voor Calvijn wel funda- 
menteele waarde heeft, doch waarover hij zelden spreekt. Wanneer 
hij dan ook beweert, dat Jezus Christus door den Vader „tot een 
priester verordend" 2 is, wordt dit niet met deze idee gemotiveerd, 
maar met het oog op de openbaring aan de menschheid. Zoo wordt 
bij den tekst Hebreen 5 : 4 „Gij zijt mijn Zoon" opgemerkt, dat „met 
dit woord niet een bijzondere verhouding tusschen den Vader en den 
Zoon wordt bedoeld maar dat het gericht is tot de menschen, aan wie 
Hij is geopenbaard" 3, in een speciaal tractaat over dit onderwerp 
schrijft Calvijn: „Christus is zóó tot heil voor de geheele wereld 
verordend, dat Hij hen zou bewaren, die Hem door den Vader ge- 
geven zijn" 4. Jezus Christus is „een wettige priester, omdat Hij ver- 
ordend is door de mogendheid Gods"^. Ook de tijd der openbaring 
valt onder de goddelijke beschikking. „Gode kwam het alleen toe 
te oordeelen en te verordineeren, wanneer het geschikt was den 
Zoon aan de wereld te openbaren; daarmede wordt alle waardelooze 
nieuwsgierigheid teruggedrongen, opdat niemand, met den verborgen 
raad Gods niet tevreden, durve te twisten, waarom Christus niet 
eerder verschenen was" 6. Dat het werk der verzoening in deze be- 
schikking centraal was, doet Calvijn ook schrijven, dat „God de 
hoogste rechter is, door wiens beslissing zijn eeniggeboren Zoon ge- 
leden heeft" '^. „De Middelaar is door den eeuwigen raad Gods be- 
stemd geweest tot het afwasschen van de onreinheid der menschen" s. 
Het beeld van de zalving van Jezus maakt dit meer doorzichtig en 
waarschuwt tevens voor het subordinatiaansch gevaar. „Omdat Chris- 
tus deze zalving in zijn vleesch heeft ontvangen, wordt gezegd, dat 

^ C. Friethof, O.P., De predestinatie-leer van Thomas en Calvijn, Zwolle 1925, 
blz. 49. 

^ Calv. Opera, LV, c. 60 (comm. Hebr. 5:4). 
« T.Z.P. 

* Calv. Opera, VIII, c. 298 (De aeterna Dei praedestinatione). 
^ Calv. Opera, LV, c. 60 (comm. Hebr. 5:4). 

^ Calv. Opera, L, c. 226 (comm. Gal. 4:4); vgl. LV, e. 225 (comm. 1 Pe- 
trus 1 :20). 

' Calv. Opera, XLVIII, c. 69 (comm. Hand. 3 : 16). 
^ Inst., II, 12. 4. 
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Hij door God gezalfd is; want het ware ongerijmd, dat Hij aan God 
zou onderworpen zijn, tenzij dan met het oog op zijn menschelijke 
natuur"!. De praedestinatie van Christus geldt in het bijzonder de 
heilsopenbaring, welke door Hem in zijn menschelijke bestaanswijze 
is gerealiseerd. Dat de redenen daartoe uit het goddelijk wezen zelf 
genomen zijn, is een sterk wapen in den strijd met allerlei leeringen 
omtrent menschelijke verdiensten, zooals blijkt uit dit citaat, waarin 
het correctief -karakter der praedestinatie-leer zoo klaar uitkomt: „als 
redder is Gods Zoon de helderste belichting der genade en ver- 
kiezing; dat Hij als mensch door het met-den-Vader-eeuwige Woord 
in eenheid des persoons was aangenomen als Zoon Gods, waardoor 
zou Hij dit hebben verdiend? Wat was dan de hoedanigheid van het 
goede, dat Hij vooraf deed gaan? Wat heeft Hij geloofd? Wat heeft 
Hij nagestreefd om zulk een waardigheid te bereiken?" 2. Zooals de 
motiveering is, is ook de samenvatting: „evenals deze eene geprae- 
destineerd is om ons Hoofd te zijn, zoo zijn ook wij in groot aantal 
gepraedestineerd om zijn leden te zijn" 3. 

Maar naast deze soteriologische belichting op dit vraagstuk wordt 
de trinitarische niet gemist. In dit opzicht heeft de Zoon evenzeer 
deel aan het goddelijk wezen als de Vader en moet Hem een mee- 
bepalende functie worden toegedacht. Vooral in de verklaring van 
het evangelie van Johannes leest men: „aan Vader en Zoon is ver- 
kiezing en verordineering gemeenschappelijk" *. Krachtens deze ver- 
houding kan men nu even stellige nadruk doen vallen op de gedachte 
van de vrijwilligheid van den Zoon om zichzelf te geven en te open- 
baren, als op die van de beschikking van den Vader. „Zichzelf stelde 
Christus tot een Middelaar" 5. Daarmede is tevens de bewogenheid 
van Gods wezen uitgedrukt in tegenstelling met een noodlotsleer, 
welke door starre eenheid alle schakeering en orde uitsluit. Wanneer 
Calvijn dan ook nadenkt over de verhouding van Gods beschikking 
en begripmatige noodwendigheid inzake de daad van Christus, zet 
hij dit met herinnering aan de Ariaansche strijd in de oude kerk 
uiteen. Tegenover hen, die ten aanzien van de aanvaarding van de 



^ Calv. Opera, LV, c. 18 (coram. Hebr. 1:9). 

2 Calv. Opera, VIII, c. 266 sq.; vgl. InsL, II, 17, 1; III, 22, 1. 

8 Calv. Opera, VIII, c. 267. 

* Calv. Opera, XL Vil, c. 250, 269, 346-349 (comra. Joh. 10 : 30; 11 : 42; 15 : 16); 

InsL, III, 22, 7. 

^ Calv. Opera, XLIX, c. 94 (comra. Rora. 5 : 10). 



73 

vernedering door Christus spreken van dwang en alle vrijwilligheid 
buitensluiten, schrijft hij: „toen eertijds de Arianen dit voorwendsel 
misbruikten om de godheid van Christus te bestrijden, hebben de 
orthodoxe vaderen daarop geantwoord, dat dit is geschied krachtens 
verordineering, omdat Christus aldus heeft gewild en niet omdat Hij 
noodzakelijkerwijze gedwongen was. Christus heeft geleden vanwege 
verordineering en niet door dwang; want daar Hij in de gestalte 
Gods was, had Hij zich aan deze noodwendigheid kunnen onttrekken ; 
desniettemin heeft Hij uit zwakheid geleden, want Hij heeft zichzelf 
vernederd" i. Op deze wijze wist Calvijn op te komen voor het per- 
soon-zijn van Christus als Zoon Gods, wiens heilsdaad toch het zuiver- 
ste kan worden gewaardeerd vanuit de vrijheid, welke door Hem in 
zijn middelaarschap aan God en mensch is dienstbaar gemaakt. 

In verband met de praedestinatie van Christus heeft zich de vraag 
voorgedaan: „aangezien vóór de schepping der wereld Adam nog 
niet was gevallen, hoe is Christus verordineerd geweest tot Verlosser, 
want het geneesmiddel moest zijn naar de ziekte" 2; het antwoord 
daarop luidt: „hierin blinkt te duidelijker Gods onmetelijke goedheid, 
dat Hij onze ellende is voorgekomen met het middel zijner genade 
en dat Hij ons tot het leven heeft opgericht, voordat de eerste mensch 
in den dood gevallen was" s. En ook: „God als auteur onzer zaligheid 
gaat niet buiten zichzelf. In dien zin zegt hij (n.1. Petrus) , dat Christus 
het Lam is, vóórgekend vóór de grondlegging der wereld" 4. 

Waaróm God nu juist Jezus Christus en wel op zulk een wijze ge- 
praedestineerd heeft, is een zaak, waarin Calvijn niet wenscht in te 
dringen. „Christus is uitdeeler van Gods genade. God had het door 
een ander middel kunnen doen, maar Hij heeft het niet gewild en 
het zou ook niet goed zijn geweest" s. Men kan naar aanleiding hier- 
van vragen — zooals men aan den hervormer nog gedaan heeft — 
of in zulk een argumentatie de Christus-figuur niet veeleer op toe- 
valligheid of goddelijke willekeur komt te berusten. Hij zou dan 
gekomen zijn op de Scotistische lijn, welke in den reformatie-tijd 
in het scholastieke onderwijs zoo sterk werd doorgetrokken en waarbij 
aan God een absolute macht zonder meer werd toegekend, volkomen 



^ Calu. Opera, L, c. 150 (coram. 2 Cor. 13 :4). 

2 Calv. Opera, LV, c. 225 (coram. 1 Petrus 1 : 20). 

3 T.z.p. 

^ Inst, III, 22, 6. 

^ Calv. Opera, XSXY, c. 659. 
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voor de menschelijke rede onvatbaar, uitvloeisel van den geheel on- 
bepaalbaren wil Gods. Om te beoordeelen, in hoeverre Calvijn van 
zulk een gedachte verschilt, houde men allereerst in het oog, dat hij 
de relatie van Gods wil en de gesteldheid van den mensch nooit 
loslaat. „Gods wil is zoozeer de hoogste regel der rechtvaardigheid, 
dat, alwat Hij wil, voor rechtvaardig moet worden gehouden, juist 
omdat Hij het wil. Laat dus de menschelijke vermetelheid zich be- 
dwingen en niet vragen, wat niet is, opdat ze wellicht, hetgeen 
wel is, niet vindt. Toch komen wij niet aandragen met het verzinsel 
van een absolute macht Gods, dat onheilig is en ons daarom dan ook 
terecht verfoeilijk moet zijn, Gods wil is de hoogste regel der vol- 
maaktheid. Maar wij ontkennen, dat Hij schuldig is rekenschap af 
te leggen; wij ontkennen ook, dat wij geschikte rechters zijn om naar 
ons eigen gevoelen in deze zaak uitspraak te doen"i. De idee der 
rechtvaardigheid, welker inhoud evenwel niet uit menschelijk oordeel 
kan verkregen worden, ligt aan Gods wil ten grondslag. Ook deze idee 
zal vanuit de Christus-openbaring haar ware proporties behouden. Het 
verzet tegen genoemd „verzinsel" wórdt elders geformuleerd: „hier- 
mede zouden wij zeggen, dat God een of andere tyran was, die al 
wat hij wenscht, vaststelt naar lustgevoel en niet naar billijkheid. 
Van zulke lasteringen zijn hun scholen vol. Ons echter wordt in de 
school van Christus geleerd, dat Gods rechtvaardigheid in zijn werken 
uitstraalt, van welken aard zij geweest zijn, opdat alle mond gestopt 
en Hem alleen de glorie worde toegebracht. Rechtvaardige oorzaken 
noemt de profeet, opdat wij niet zouden meenen, dat God iets zonder 
reden doet" 2. Het is opmerkelijk, dat dit onderwijs „in de school van 
Christus" niet slechts van intellectueelen aard is, maar den geheelen 
mensch doordringt, zooals hij in het licht der openbaring wordt ge- 
zien. Zoo wordt men uit den formeelen en abstracten gedachtengang 
der scholastieke eruditie overgebracht in het concrete en inhoud-voUe 
getuigenis, dat bij voorbeeld in een preek van Calvijn voorkomt: 
„evenals wij eenmaal door het offer van Jezus Christus zijn geheiligd, 
moeten wij onze zonden op Hem overbrengen, in Hem wetende vol- 
komen rechtvaardigheid; om dit te doen moeten wij het oor leenen 
aan het Evangelie en erkennen, dat God ons daar tot zich noodt met 



1 Inst, III, 23, 2; vgl. de belangrijke opmerkingen over dit onderwerp bij M. 
Scheibe, Die Pradestinationslehre Calvins, Halle 1897, S. 108 ff ; eveneens Dr G. 
Oorthuys, De leer der praedeslinatie, Wageningen 1931, blz. 36, 40. 

2 Calv. Opera, XXXVI, c. 391 (comm. Jesaja 23 : 9). 
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lieflijke stem; hier is ons verklaard, dat, als wij arme zondaren zijn, 
God ons het passend geneesmiddel aanwijst, n.1. dat wij zijn ge- 
rechtvaardigd in onzen Heere Jezus Christus" i; typeerend volgt de 
waarschuwing: „lang redeneeren of God ons nabij is, is Jezus Christus 
trekken van zijn hemelschen zetel". 

Intusschen zijn er na de scherpere omlijning van de leer der prae- 
destinatie van verschillende zijden bezwaren ingebracht; na den aan- 
val van den Roomsch-katholieken Pighius Campensis schreef Calvijn 
— hier en daar ook gericht tegen Hieronymus Bolsec en Georgius 
Siculus — „De aeterna Dei praedestinatione" (1552) ; met het oog op 
het verzet van Laelius Socinus en Camillus Renatus volgde in de 
laatste uitgave der Institutie aan het einde van het tweede boek een 
afzonderlijk hoofdstuk „recte et proprie dici Christum nobis pro- 
meritam esse gratiam Dei et salutem". Betreffen de opmerkingen in 
het tractaat tegen Pighius de praedestinatie-leer in haar geheel, waar- 
op wij straks terugkomen, Socinus' en Renatus' stellingen behooren in 
dit verband. Hun bezwaren — vanwege de geest-verwantschap kunnen 
zij in één adem genoemd worden — komen uit hun merkwaardig 
standpunt voort. Voor Socinus, in het gezelschap der Antitrinitariërs 
een leidende figuur, en ook nu en dan in correspondentie met Cal- 
vijn 2, bestond de beteekenis van Jezus voornamielijk in zijn mensch- 
heid en in de gehoorzaamheid als mensch aan God, zooals dit in zijn 
lijden en sterven aan het kruis uitkwam, terwijl voor hem in Jezus' op- 
standing de waarborg gegeven was van de opstanding van den mensch 
in het algemeen. Volgens de meening van Dr. Bruining in zijn ge- 
degen onderzoek naar de denkbeelden van Socinus is voor deze „het 
offer van Christus een figuurlijke uitdrukking. Jezus' verzoenings- 
werk wordt gedefinieerd als bestaande hierin, dat hij door zijn ver- 
maningen en waarschuwingen en door het ons gegeven voorbeeld 
ons van de zonde afhoudt, afbrengt en zoo ons vrijwaart tegen en 
bevrijdt van den toorn Gods" 3. Het was de anabaptist Renatus, die 
zich evenals Socinus zoowel tegen de Roomsche kerkleer als tegen de 
reformatorische belijdenis, vooral van Calvijn, met kracht kantte; ter- 
wijl zij beiden met behulp van de Scotistische traditie critiek oefenden 4. 

^ Calv, Opera, XXXV, c. 674 (Sermons de la prophétie de Christ) ; met „Ie re- 
mede convenable" aldaar correspondeert, „l'admirable secret", t.z.p., c. 659. 
2 Calv. Opera, XIII, c. 272, 307, 336, 484. 
^ Dr A. Bruining, Verz. Studiën, I, blz. 183 v.v. 

* A. Ritschl, Die christliche Lehre von der Rechtfertigung und Versöhnung, 
Bonn 1882, 1. Band, S. 228. 
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en dus de verdienste van Jezus verstonden als den eenigen vorm 
van zijn heilswerk, gingen zij zelf veel verder; de breuk met de 
kerk voltrok zich, toen uit hun dogmatische overtuiging de ver- 
dienste van Christus wegviel. Renatus kwam daartoe, omdat voor 
hem de schuld van den mensch op den achtergrond, in het donker 
bleef 1. Zij verweten aan Calvijn inconsequentie; want wanneer vol- 
gens zijn uitgangspunt Gods wil onvoorwaardelijk moest geschieden, 
hing de begenadiging toch van God af en was de raison van de ver- 
dienste van Christus vervallen 2. 

Dit verwijt was te belangrijk om naast zich neer te leggen; het 
raakte het wezen en den samenhang van de geheele geloofsleer. Daar- 
om schrijft Calvijn ter verduidelijking van zijn positie een bijzonder 
verweer. Hij geeft toe, dat het niet aangaat „Christus eenvoudig en 
op zichzelf tegenover het oordeel Gods te stellen; er zou dan geen 
plaats zijn voor verdienste: want in den mensch zal geen waardigheid 
gevonden worden, waardoor bij God eenige verdienste verworven 
zou kunnen worden" s. De beteekenis van de verdienste van Christus 
moet in een geheel andere richting worden gezocht. Daarvoor moeten 
wij „opklimmen tot Gods vóór-verordineering, die de eerste oorzaak 
is: want uit louter welbehagen heeft Hij den Middelaar gesteld om 
voor ons de zaligheid te verkrijgen" 4. In de structuur van Calvijn's 
beschouwingen kan men nagaan, hoezeer het hem ver ligt deductief 
te werk te gaan en uit één beginsel, b.v. dat der praedestinatie con- 
sequent door te denken overeenkomstig den eisch der rede; het is 
veeleer typeerend, dat hier steeds een bepaalde orde van oorzaken, 
welke uit het wezen der Gods-openbaring naar voren treedt, wordt 
opgesteld, welke niet zelden ons, zooals het door Bauke is beschreven, 
een „complexio oppositorum" s toeschijnt. Reeds in de Institutie van 
1536 maakt Calvijn den bouw, de „architectura christianae doctrinae" 
evident 6, vooral wijzende naar aanleiding van 1 Corinthe 3 : 11 op 
het allesdragende fundament. O. Ritschl teekent daarbij terecht aan, 

^ Vgl. art. Real-encyclopaedie für protestantische Theologie und Kirche, Herzog- 
Hauck, Leipzig 1905, 16. Band, S. 662-664. 

2 Vgl. P. Althaus, Die Prinzipien der deutschen reformierten Dogmatik im Zeit- 
alter der aristotelischen Scholastik, Leipzig 1914, S. 170 ff. 

3 InsL, II, 16, 1. 

4 T.z.p. 

5 H. Bauke, Die Probleme der Theologie Calvins, Leipzig 1922, S. 16 ff. 

8 Calv. Opera, I, c. 51; vgL O. Ritschl, Dogmengeschichte des Protestantismus, 
III. Band, S. 166. 
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dat de hervormer zich stellig keert tegen de Roomsch-katholieke op- 
vatting als ware Jezus „initium nostrae salutis, cum nobis me- 
ruit occasionem merendi", en dat hij de verkiezing in Christus 
fundamenteel acht. In het heilswerk is intusschen samenhang en 
orde, schakeering en toch eenheid. Daarom gaat het niet aan 
alles uit één oorzaak, b.v. de barmhartigheid Gods te willen ver- 
klaren, als ware alle materieele, dramatische openbaring overbodig. 
Calvijn heeft oog voor dit laatste. „Het is een algemeene regel, dat 
dingen, van welke het een staat onder het ander, met elkaar niet 
strijden; en daarom staat er niets in den weg, dat de rechtvaardiging 
van den mensch een genadewerk is uit loutere barmhartigheid Gods 
en dat tevens de verdienste van Christus tusschenbeide komt, die ge- 
steld wordt onder de barmhartigheid Gods. Tegenover onze werken 
echter wordt volkomen juist gesteld zoowel de genadige gunst Gods 
als de gehoorzaamheid van Christus: ieder van beide in zijn orde. 
Want Christus heeft slechts volgens Gods welbehagen iets kunnen ver- 
dienen; maar omdat Hij hiertoe verordineerd was, dat Hij den toorn 
Gods met zijn offerande zou verzoenen, en door zijn gehoorzaamheid 
onze overtredingen zou te niet doen, kortom, aangezien aan Gods 
genade alleen (welke dit middel der zaligheid voor ons heeft vast- 
gesteld) de verdienste van Christus hangt, wordt zij even juist tegen- 
over alle menschelijke gerechtigheden gesteld als die genade" i. Hoe- 
jseer in de goddelijke orde der beschikking alle geledingen begrepen 
zijn, blijkt in de motiveering van de rechtvaardiging uit het geloof 2. Dat 
deze orde niet slechts van formeele waarde moet worden geacht, 
maar zich in den tijd en in het feit realiseert, volgt uit de werkelijke 
beteekenis van het offer van Christus als de openbaring van Gods 
eeuwige bewogenheid, „omdat Hij zijn liefde betoond heeft, toen Hij 
verzoend was door Christus' bloed" 3. Dit offer blijve als bloedige 
werkelijkheid, bewijs van bovenmenschelijke liefde erkend; het is 
ongeoorloofd er een declaratorische opvatting van het verzoenings- 
werk voor in de plaats te schuiven 4. Het historische heilswerk heeft 

1 InsL, II, 17, 1. 

^ Calv. Opera, XLIX, c. 58, 62 (comra. Rom. 3 : 22, 24) ; XLV, c. 49 (comm. in 

harm. evang. Luc. 1 : 73) ; XL VII, c. 63-66, 156 (comm. Joh. 3 : 16, 6 : 57); L, 

c. 71-73, 149, 154 (comm. 2 Cor. 5 : 19, 13 : 4, 13) ; L, c. 148 (comm. Ef. 1:5); 

UI, c. 353 (comra. 2 Tim. 1 : 10) ; Lil, c. 353, 354 (comm. 1 Joh. 4 : 10). 

3 Inst, II, 17, 2. 

"* Vgl. P. Althaus, Die Prinzipien der deutschen reformierten Dogmatik, 

S. 170. 
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een zelfstandige plaats in het geheel; niet als zou Calvijn zich uit- 
putten om de historische zekerheid van dit werk te argumenteeren, 
maar vanwege het ingaan van den Zoon van God in de werkelijkheid 
van stof en zonde. Men heeft slechts na te gaan, hoe de lijdens- 
geschiedenis wordt verklaard; hij acht het „geen ongerijmdheid, dat 
Christus, gelijk alle vromen gewoon zijn te doen, zonder op het godde- 
lijk raadsbesluit te zien, zijn vurige begeerte in den schoot des Vaders 
neerlegde. De hevigheid der smart verhinderde hem op dat oogenblik 
aan dit besluit te denken, zoodat het hem niet voor den geest kon 
komen, dat Hij hiertoe juist als den Verlosser van het menschdom 
gezonden was. Toen Hij het oordeel Gods voor oogen zag, aangezien 
Hij, met de zonden der geheele wereld beladen, voor diens rechterstoel 
stond, moest Hij wel terugdeinzen voor den diepen afgrond des 
doods"!. Telkens komt naar voren, dat Christus alleen waarachtig 
overwinnaar is na den strijd. En om de volle waarde van de verdienende 
oorzaak in een voorname samenvatting voor zich te zien, zij aan dit 
getuigenis uit de Handelingen-commentaar hier plaats gegund: „want 
daar de komst van Christus in de wereld, zijn dood en opstanding de 
oorzaak van onze zaligheid zijn, kan Christus ons niet ter zaligheid 
voorgesteld worden, tenzij wij vooreerst gelooven, dat Hij zelf ons 
vleesch aangenomen en zóó onder de menschen verkeerd heeft, dat 
Hij door onfeilbare getuigenissen bewezen heeft, dat Hij de Zoon van 
God was; en dat Hij tenslotte aan het kruis genageld en door de 
kracht Gods uit de dooden opgewekt is. En opdat de kennis der ge- 
schiedenis niet oppervlakkig en nutteloos zij, moeten wij tevens op 
het doel letten, waartoe Hij vanuit zijn hemelsche heerlijkheid naar 
de aarde is afgedaald, en waartoe Hij den smadelijken, bij de men- 
schen en door Gods woord vervloekten kruisdood ondergaan heeft. 
Wij moeten dan tevens op de oorzaak zijner opstanding wijzen, opdat 
de werking en vrucht van dit alles ervaren worde: namelijk, dat 
Christus van zijn heerlijkheid beroofd is, opdat Hij ons, die verloren 
waren, de volmaakte zaligheid zou teruggeven; dat Hij met ons 
vleesch ook de broederlijke liefde jegens ons aangedaan heeft; dat 
Hij onze zwakheden op zich ladende, ons van haren last bevrijd heeft; 
dat Hij, door het offer van zijn dood onze zonden verzoend heeft, opdat 
Hij den Vader gunstig jegens ons stemmen zou; dat Hij als over- 
winnaar uit den dood verrijzende, voor ons het eeuwige leven ver- 
worven heeft; dat Hij door zijn hemelvaart den hemel voor ons 

1 Calv. Opera, XLV, c. 721 (comm. in harm. evang. Matth. 26 : 39). 
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ontsloten heeft; dat de volle mate des Geestes op Hem is uitgestort, 
opdat Hij ons met dien overvloed verrijken zou" i. 

De praedestinatie-leer van Calvijn wordt bepaald door het christo- 
logisch moment, dat zooals God zich openbaart in Christus, Hij ook 
verkiest in Christus als „het Hoofd, in wien de hemelsche Vader zijn 
uitverkorenen met elkander vereenigd en door een onlosmakelijken 
band met zich verbonden heeft" 2. Van hieruit laat zich de veelal 
miskende en veroordeelde praedestinatie-leer van den hervormer ver- 
staan in hare zuiver-religieuze waarde. Juist met het oog op deze 
waarde moest een uiteenzetting van de zelfstandigheid van Christus 
heilswerk voorafgaan, waardoor de gedachte van de verkiezing in 
Christus een levendigen achtergrond behoudt. Calvijn moest nu wel 
het spreken van de „absoluta potentia Dei", zooals dit door vele scho- 
lastieke geleerden placht te geschieden, als onheilig verwerpen 3. „Gods 
praedestinatie is immers waarlijk een doolhof, waar 's naenschen 
denkvermogen op geenerlei wijze iets verklaren kan"; „zullen de 
vromen dan het denken aan de praedestinatie ontwijken? Geenszins, 
want daar de Heilige Geest geen ding geleerd heeft, of er schuilt 
voor ons belang in het te weten, zal ongetwijfeld de kennis daarvan 
nuttig zijn, voorzoover zij zich binnen de perken van het Woord Gods 
houdt" 4. Dit is de eenige weg om niet in een deterministische wereld- 
beschouwing te vervallen. Zeer summier heeft Peter Barth sub voce 
„Calvin" in „Die „Religion in Geschichte und Gegenwart" aangetoond, 
hoe Calvijn op deze wijze aan „Pradestination-metaphysik" weet te 
ontkomen. In de tweede uitgave der Institutie leest men bij de be- 
handeling van dit vraagstuk: „Gods oogen rusten op Christus" en 
even verder: „onze oogen rusten op Christus, in wien het leven van den 
Vader rust" 5. Christus is de ontmoetingsplaats, waar God en mensch 
elkander vinden. „Indien wij in Hem uitverkoren zijn, zullen wij de 
zekerheid van onze verkiezing niet in onszelf vinden en zelfs niet 
in God den Vader, indien wij ons Hem alleen en zonder den Zoon 
voorstellen. Christus is dus de spiegel, waarin wij onze verkiezing 
behooren te aanschouwen. Hij is ons tot getuige geweest, dat door 
den hemelschen Vader voor kinderen zullen gehouden worden allen, 

1 Calv. Opera, XLVIII, c. 245 (comm. Hand. 10 : 37). 

2 InsL, m, 21, 7. 
^ T.Z.P., 23, 2. 

* Calv, Opera, XLIX, c. 180 (comm. Rom. 9 : 14). 
^ Calv. Opera, I, c. 865, 880. 
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door wie Hij in het geloof aangenomen is"i. Toch gevoelt Calvijn 
steeds, dat dit geen theoretische oplossing van het vraagstuk inhoudt, 
doch de eenige levensmogelijkheid. Reeds het qualitatieve verschil 
van God en mensch, dat voor hem steeds richting-wijzend uitgangs- 
punt blijft, laat veel in het donker blijven, waarin de mensch niet 
kan doordringen 2. Daardoor wordt de argumentatie in menig conflict 
over dit onderwerp gedragen. Hoeveel de geledingen in den gedachte- 
gang over openbaring en verborgenheid, over een „besluitenden" en 
een „bevelenden" wil in God waarbij hij de vergezichten van Augus- 
tinus naspeurt en volgt, ook mogen opleveren aan gewichtige onder- 
scheidingen, tot distantie weet Calvijn zich gehouden. „Indien wij 
iets meer begeeren dan dat wij tot Gods kinderen en erfgenamen 
gerekend worden, dan moeten wij boven Christus opklimmen. Maar 
indien dit onze uiterste grens is, hoe dwaas zijn wij dan door buiten 
Hem te zoeken, wat we reeds in Hem verkregen hebben en wat in 
Hem alleen kan gevonden worden. Bovendien, daar Hij is des Vaders 
eeuwige wijsheid, onveranderlijke waarheid en vaste raad, behoeven 
wij niet te vreezen, dat hetgeen Hij ons door zijn woord verhaalt, van 
den wil des Vaders, naar welken wij zoeken, ook maar het minste 
verschillen zou; ja veeleer openbaart Hij ons dien wil getrouw, zooals 
hij van den beginne geweest is en altijd zijn zal"; en dit is van invloed 
op het geloofsleven: „de practijk van deze leer moet ook haar kracht 
doen gelden in de gebeden" 3. Deze christocentrische praedestinatie- 
gedachte is iets anders dan „de onverbiddelijkheid der mathematica, 
die aan Spinoza herinnert", iets anders ook dan „de dwaling, dat 
men God bereikt door menschelijke begrippen in het oneindige te 
verlengen — als zuiging dezer aristotelische dialectiek" 4. Voor Cal- 
vijn is Christus de „oorzaak der zaligheid" s, „zekerheid der zalig- 
heid" 6, „werkmeester" 7, „wachter" «, „bewaarder" 9 daarvan. De 



1 Inst, III., 24, 5. 

2 Vgl. Dr J. L. Snethlage, Chrisientum als Vorstellung and als Motiu, in Zeit- 
schrift für Theol. und Kirche, 1930, S. 285. 

3 Inst, III, 24, 5. 

4 Vgl. Dr J. de Zwaan, Jezus, Paulus en Rome, Arasterdam 1927, blz. 73. 

5 Calv. Opera, XLVII, c. 163 (comm. Joh. 6 : 69). 

6 Calv. Opera, XL, c. 319 (comm. Matth. 11 : 27). 

7 T.Z.P., c. 52, 80 (comm. Lucas 1 : 79, 2 : 21). 

8 Calv. Opera, XLVIII, c. 241, 244 (comm. Hand. 10 : 34, 36) ; XLIX, c. 110 
(comm. Rom. 6 : 11). 

ö Calv. Opera, XLVII, c. 142, 310 (comm. Joh. 6 : 31, 13 : 18). 
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bekende geleerde J. A. Dorner ziet dit ook als centraal: „Calvin 
statuirt nicht ein Wissen von der Erwahlung auf anderem Wege als 
durch den Glauben an Christus. Ja, es ist ihm auch nicht die Er- 
wahlung das eigentliche und nachste Objekt des Glaubens, sondern 
Christus, wie denn die Erwahlung nicht extra Christum, sondern 
in Christo geschehen ist und nicht anders als durch Christo Gott alle 
Gnade den Menschen zu spenden beschlossen hat, daher auch Calvin 
mit Luther Christum den Spiegel unsrer Erwahlung nennt" i. 

De moedige verdediging van deze praedestinatie-leer is te verstaan 
uit de reactie tegen de plaats, welke in de katholieke geloofsleer de 
kerk inneemt. Daar toch geldt de kerk in haar verschillende organen 
als de instantie, welke over de zekerheid der verkiezing de beschik- 
king heeft, omdat de mensch door zijn geloof daaraan niet toekomt 
en steeds in twijfel blijft 2. Wie in Christus gelooft, meent Calvijn, 
heeft het steunpunt der kerk als gezags-instantie ten laatste niet 
dwingend noodig, maar behoort vanzelf tot de kerk. Dit komt ook 
in de correspondentie met Sadoletus aan de orde, tegenover wien 
het „een gezonde zaak wordt geacht, dat het christelijk geloof niet 
op menschelijk getuigenis is gefundeerd, door twijfelachtige meening 
niet gesteund, door menschengezag niet gedragen moet worden, maar 
door den vinger van den levenden God in onze harten is ingegraveerd, 
zoodat het door geen enkele bedriegelijke dwaling kan worden uit- 
gewischt"3. Vandaar, dat het in hooge mate onjuist is de geloof s- 
zekerheid slechts door middel van het kerkelijk ambt te kunnen 
verkrijgen en behouden, terwijl daarbuiten de twijfel vrij spel heeft. 
„Hij heeft niets van Christus, die dit niet vasthoudt: dat God één is, 
onze harten verlicht om zijn waarheid te verstaan, door denzelfden 
Geest haar aan onze harten bezegelt, door zijn betrouwbaar getuigenis 
de gewetens versterkt. Deze sterke zekerheid laat aan den twijfel geen 
plaats, wankelt niet onder menscheUjk verweer, blijft, al ging de 
heele wereld tegen haar in, onveranderlijk bestaan" 4. Overigens kent 
Calvijn stellig aan de zichtbare kerk een dienende taak toe, in de 
verantwoordelijkheid van den mensch aan God en naaste gegrond. 
Doch niet in de kerk, „de zekerheid des heils is ons in Christus 
voorgesteld" s. 

^ J. A. Dorner, Geschichte der protestantischen Theologie, München 1867, S. 386. 

^ Calv. Opera, LI, c. 265 (Sermon sur l'epitre aux Ephesiens). 

3 Calv. Opera, V, c. 405. 

* T.z.p. 

^ Calv. Opera, VIII, c. 318 (de aet. Dei praedest.). 
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Met welk een ernst Calvijn steeds van de praedestinatie in Chris- 
tus spreekt en weigert aan eenige menschelijke instantie een zelf- 
standige waarde toe te kennen, blijkt ook uit zijn verzet tegen de 
gedachte van verdienstelijkheid der goede werken. Hij is hierin 
radicaal; en houdt het voor een subtiele spitsvondigheid (argutiola), 
wanneer Thomas beweerde, „dat God vpor den mensch heerlijkheid 
praedestineert uit de werken, omdat Hij besloten heeft hem de ge- 
nade te schenken, waardoor hij de heerlijkheid verdienen kan"i. 
Hier is tegen in te brengen, dat „de praedestinatie tot de genade 
dienstbaar is aan de uitverkiezing ten leven". Aan het volstrekte be- 
schikkingsrecht van God mag niet worden getornd en daarin behoudt 
Christus de eere-plaats. „Want hoewel God onze zaligheid begint 
en zijn beeld tenslotte geheel vernieuwt, is nochtans de eenige oor- 
zaak zijn welbehagen, waardoor Hij ons Christus deelachtig maakt" 2. 
Wie dit in het oog houdt, zal de felle consequenties kunnen begrijpen, 
waartoe Calvijn in deze leer meent te moeten komen. 

Het was o.a. Hieronymus Bolsec, die tegen deze radicale beschou- 
wing der praedestinatie opkwam en daaraan op een Vrijdagavond- 
congrégation in Genève (1551) onomwonden uiting gaf 3. Zijn voor- 
naamste bezwaar was, dat de verkiezing volgens Calvijn voorafging 
aan geloof (krachtens het „prae"), terwijl Bolsec beide verkiezing 
en geloof „gelijktijdig" wilde zien, zoodat de daad van den mensch 
als antwoord op de goddelijke liefde toch zijn daad bleef. In een 
geestdriftige rede werd deze stelling voorgedragen, zoodat een proces 
noodzakelijk werd geacht vanwege de verstoring van den reformato- 
rischen arbeid te Genève. In verzekerde bewaring gesteld, had Bolsec, 
die zich intusschen op mannen als Melanchton, BuUinger en Brenz 
beroepen had, zich te verantwoorden. Hij maakte zijn zaak er niet 
beter mee door zich in een lang gedicht tegen Calvijn te keeren, 
waarbij hij het voorstelde, alsof zijn verzet alleen gericht was tegen 
het fatalisme der Grieksche godenleer, in welk spoor hij den her- 
vormer komen zag. Het proces wierp veel stof op. De naburige 
kerken Bazel, Bern en Zürich werden er in gekend. Hun adviezen 
wezen de opvattingen van Bolsec af. Speciaal met die van Bern 
kon men zich vereenigen, waarin gezegd werd, „dat bijzondere ge- 



1 Inst., III, 22, 9. 

2 Calv. Opera, XLIX, c. 142 (coram. Rora. 8:6). 

3 Vgl. voor het volgende: E. Eraraen, Een reactie op Calvijn' s praedestinatie- 
gedachte, Vox Theologia, 4e jaargang (1932), biz. 25-31. 
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nade noodig was om te gelooven, dat God door Christus de harten 
der menschen hervormt, ons het geloof geeft, voordat Hij door ons 
wordt bemind, tengevolge van de vaderlijke barmhartigheid" i. Een 
en ander had tot gevolg, dat men geen nauwkeurige weerlegging op- 
stelde van de geopperde bezwaren, doch eenvoudig volstond met dit 
vonnis: voor altijd uit Genève verbannen te zijn; Bolsec week uit naar 
Frankrijk, waar hij als Roomsch-katholiek is gestorven. 

Calvijn schreef mede naar aanleiding van dit proces een belangrijk 
tractaat „De aeterna Dei praedestinatione", waarbij hij tevens nader 
kon ingaan op de critiek van Albertus Pighius. Het is dit geschrift, 
waarin gewichtige onderscheidingen voorkomen, welke voor den ge- 
heelen samenhang van dit leerstuk van intregeerende beteekenis zijn 
evenzeer als voor de practijk van het geloofsleven en de pastorale 
zielszorg. Het is ook hier de Christus-gestalte, waarom alles zich be- 
weegt. „In geen geval wijs ik de menschen naar Gods verborgen 
verkiezing, opdat zij daaruit hun heil begeerig zouden verwachten: 
integendeel, ik beveel hen regelrecht naar Christus te gaan, in wien 
ons de zaligheid is voorgesteld, welke anders in God verborgen zou 
blijven. Want voor ieder, die den duidelij k-aangewezen weg des ge- 
loof s niet inslaat, zal Gods verkiezing niet dan een doodelijke doolhof 
zijn. Daarom, opdat ons zeker zij de vergeving der zonden, opdat 
onze gewetens rusten mogen in de zekerheid van het eeuwige leven, 
opdat wij onbeschroomd God Vader noemen, mag nimmer tot uit- 
gangspunt genomen worden, wat God vóór de grondlegging der 
wereld over ons bepaald heeft, maar datgene, wat ons door zijn 
vaderlijke liefde in Christus is geopenbaard en wat ons Christus 
zelf dagelijks door het Evangelie predikt" 2. De praedestinatie ge- 
schiedt in Christus, in zijn woord en werk, zoodat de enge betrekking 
tusschen verkiezing en rechtvaardiging ook in dit geschrift gehand- 
haafd blijft. 

Voor het theologisch gezichtspunt van de christologie van Calvijn 
biedt zijn praedestinatie-leer voorname aanwijzingen, welke eener- 
zij ds de praedestinatie als heilsorde, anderzijds de christologie in 
haar zelfstandige beteekenis doen kennen. 



^ Calv. Opera, VIII, c. 240 (Proces de Bolsec). 

^ T.Z.P., c. 306, 307; vgl. Dr G. Oorthuys, De leer der praedestinatie, blz. 28-56. 



HOOFDSTUK II 

HET ANTHROPOLOGISCH GEZICHTSPUNT 

Nos nihil nisi in ipso. 

Calu. Opera, I, c. 31. 

Het was er Calvijn alles aan gelegen klaar en onomwonden tot 
uitdrukking te brengen, dat God in Christus is, zich openbaart, 
spreekt en handelt. De voorzichtige en toch consequente betoogtrant 
gaat daarbij nimmer zoover, dat aan het waarachtig-menschelijke 
op een of andere wijze zou zijn afbreuk gedaan of aan de relatie 
tot den mensch te weinig aandacht zou zijn besteed. Bij de persoon 
en het werk van Christus zijn God en mensch beide even stellig 
betrokken, hoezeer ook in de redelijke bezinning daarop ruimte 
moet worden gelaten voor de tegenstrijdigheid in den meest ernstigen 
zin. Voor dit laatste schrikt Calvijn nimmer terug, ten volle over- 
tuigd van de eenige verstaansmogelijkheid: die van het geloof. Het 
is in verband met deze houding opvallend, dat hoe ook nadruk 
wordt gelegd op het echt-menschelijke in de Christus-verschijning, 
geen plaats wordt gelaten voor een beschouwing van het leven van 
Jezus of historische schildering van het persoonlijk bestaan; steeds 
wordt naar openbaring van God gevraagd. Vandaar, dat de centrale 
beteekenis van Jezus voor den mensch duidelijker kan uitkomen, 
zooals deze wordt toegelicht in de leer der rechtvaardiging, heiliging 
en navolging; het interesse van den mensch bij de figuur van Christus 
acht Calvijn daarin wezenlijk uitgedrukt als applicatie van het heils- 
werk in zijn geheel. 

Het is van eminent belang te bedenken, op welken achtergrond de 
verschijning van Christus als mensch en voor den mensch plaats 
grijpt; want alleen wie den val van het menschelijk geslacht ernstig 
neemt als Calvijn, zal deze verschijning te duidelijker als verlossing 
verstaan. Voor den schrijver der Institutie „staat deze waarheid on- 
twijfelbaar vast, dat 's menschen verstand zoo geheel en al vervreemd 
is van God, dat het niets in zich opneemt, begeert en naj aagt, hetwelk 
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niet goddeloos, verdraaid, bezoedeld, onrein en zondig is; dat het 
hart met het gif der zonde zoo doortrokken is, dat het niets kan 
uitblazen dan een bedorven stank. En indien de menschen soms 
in schijn eenig goed vertoonen, dat dan het verstand toch steeds in 
huichelarij en bedriegeUjke draaierij gewikkeld en het gemoed ge- 
bonden blijft aan een innerlijke verkeerdheid" i. Van hieruit beseft 
men, met welk een vreugde Calvijn een volgend hoofdstuk aldus 
aanvangt: „daar het gansche menschelijke geslacht in de persoon 
van Adam is verloren gegaan, strekt de voortreffelijkheid en adel 
van oorsprong ons tot grooten smaad, totdat God, die de door de 
zonde bezoedelde en verdorven menschen niet erkent als zijn werk, 
in de persoon van zijn eeniggeboren Zoon als Verlosser verschijnt" 2. 
De geïncarneerde Christus is de mensch, die in de eenheid van zijn 
persoon de beide naturen van God en mensch verbindt. „Anders zou 
geen nabuurschap dichtbij en geen verwantschap sterk genoeg zijn, 
dat wij daaraan de hoop mochten ontleenen, dat God met ons woon- 
de"; „opdat dus niemand zich kwelle met de vraag, waar die Midde- 
laar gezocht moet worden of hoe men tot Hem moet komen, noemt 
Hij Hem een mensch en wijst er ons daardoor op, dat Hij nabij ons 
is. Ja zelfs ons zeer na bestaat, aangezien Hij ons vleesch is" 3. Uit 
het feit, dat Paulus Christus de tweede Adam noemt, laat de schrijver 
dan volgen, dat „voor Hem de menschelijke staat verordineerd was, 
opdat Hij de nakomelingen van Adam uit den val zou opheffen" 4. 
Het werkelijke bestaan van Christus als mensch draagt bijgevolg 
het karakter van vernedering, waarvoor Calvijn telkens de bijbelsche 
uitdrukking „vleesch" aanwendt om het zoo concreet en eenvoudig 
mogelijk te zeggen. „Christus heeft de heerlijkheid van zijn godheid 
voor het oog der menschen verborgen gehouden, zoodat zij onder de 
zwakheid van het vleesch niet verscheen; zijn transfiguratie heeft 
Hij niet willen laten openbaren, eer Hij opgestaan was" 5. Als dienst- 
knecht was Hij een gewoon mensch, niet slechts schijnbaar (tegen- 
over de Marcionieten) , maar wezenlijk. Calvijn worstelt met de 
taal om het duidelijk te maken: „Hij heeft zich alzoo gedragen, dat 
Hij een mensch gelijk anderen werd bevonden en nochtans was Hij 



1 Inst, II, 5, 19. 

2 T.Z.P., 6, 1. 

^ T.Z.P., 12, 1. 
^ T.Z.P., 12, 7. 
^ Calv. Opera, Lil, c. 26 (comm. Fil. 2:7). 
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veel meer dan een mensch, hoewel Hij een waarachtig mensch was" i. 
Aanschouwelijk wordt deze vernedering in het kruislijden. „Want 
op zulk een wijze stervende, is Hij niet alleen een schande geweest 
voor de menschen, maar ook een vervloeking voor God. Het is 
voorwaar zulk een vernedering, dat het aller menschen verstand 
moest overweldigen, omdat het naar waarde met woorden niet kan 
worden uitgedrukt" 2. 

Juist door het waarachtig-menschelijke is de komst van Christus 
geen nieuwe onderscheiding te midden van de menschheid, zoodat 
Hij in geen geval voor iemand ontoegankelijk zou zijn; integendeel, 
daardoor maakt Hij eerst een diepe gemeenschap mogelijk, „De 
scheiding is weggenomen door het vleesch van Christus: want de 
Zoon van God, die een natuur, aan alle menschen gemeenschappelijk, 
aannam, heeft in zijn lichaam een volmaakte eenheid geheiligd" s. 
Op deze wijze is „het recht van broederlijke gemeenschap met 
Christus verzekerd" 4. 

Het komt er op aan de methode te kennen, waarnaar Calvijn over 
Christus als mensch en voor den mensch spreekt. Typeerend daar- 
voor is de zinswending, welke men in dit verband onophoudelijk 
ontmoet: „opdat wij..."^. Hieruit blijkt, dat het bij deze beschou- 
wingen niet gaat over uitsluitend intellectueele en historische aan- 
gelegenheden, welke den mensch niet onmiddellijk zouden raken. 
In tegenstelling met de theologie in het pausdom, die „beter gelijkt 
op waarzegging van vogelgeschrei of antwoord op zeer duistere raad- 
selen dan op de leer, uit het Woord Gods genomen", acht de her- 
vormer „de kennis van Christus met name gelegen in geloof en liefde, 
niet in koude kwesties" 6. Het is deze kennis, welke dient „om de 
gewetens te treffen" 7. Bij Christus als mensch is de mensch ten 
nauwste betrokken. „Christus heeft de gedaante van het zondige 
vleesch aangenomen, doch rein en vrij van zonde, opdat Hij daar- 
door de doodelijke wonde der zonde in ons genezen zou"». „Christus 
had niet noodig ons vleesch aan te nemen om daarin bemind te 

1 Calv. Opera, Lil, c. 27 (comra. Fil. 2:8). 

2 r.z.p. 

3 Calv. Opera, LI, c. 171 (comm. Ef. 2 : 14). 

4 Calv. Opera, XXXI, c. 231 (comm. Ps. 22 :23). 

5 Calv. Opera, Lil, c. 191 (comm. 2 Thess. 1:7). 

6 T.z.p., c. 356 (comra. 2 Tim. 1 : 13). 

^ Calv. Opera, XLVIII, c. 38 (comra. Hand. 2 : 23). 
8 Calv. Opera, XLVII, c. 63 (corara. Joh. 3 : 15). 
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worden, zoo het niet ware om in onze verlossing een onderpand te 
zijn van Gods vaderlijke ontferming" i. „Het behaagde den Zoon van 
God zich voor een aardsch rechter te laten stellen en het vonnis des 
doods van hem te ontvangen, opdat wij, vrijgesproken van de schuld, 
niet aarzelen zouden vrijmoedig tot den troon Gods te naderen'* 2. 
Niet zelden wordt deze enge relatie in bewogen bewoordingen aan- 
geduid: „laat ons leeren onze zielen op Christus te richten. Wij toch 
zijn tot heden onderworpen aan de macht des doods: Hij, door hemel- 
sche macht uit de dooden opgewekt, heeft de heerschappij des levens. 
Wij arbeiden onder de slavernij der zonde en strijden, door oneindige 
ellende omgeven, hevig: Hij, zittende ter rechterhand des Vaders, be- 
houdt de hoogste regeering in hemel en op aarde en viert na de zege 
op zijn vijanden een schitterenden triumf. Wij zijn hier versmaad en 
onwaardig: Hem is gegeven een naam, welke Engelen en menschen 
eerbiedigen, voor welke duivelen en goddeloozen huiveren. Wij leven 
hier onder den druk van gebrek aan allerlei goederen: Hij is tot rechter 
en uitdeeler van alle dingen gesteld door den Vader. Daarom is 
het de moeite waard, onze gedachten op Christus te richten om in 
Hem, als in een spiegel, de glorieuze schatten der goddelijke genade 
en de onmetelijke grootheid der deugd op te merken, welke nog niet 
in ons zichtbaar zijn" 3. 

Met voorliefde wijst Calvijn op uitdrukkingen, aan het menschelijk 
bestaan van Jezus ontleend, welke geestelijke waarden bedoelen, 
waarbij hij niet nalaat op te merken, dat het beelden betreft van 
het op zichzelf onbereikbare. Zoo acht hij bij Colossenzen 2 : 9 het 
woord „lichamelijk oneigenlijk gesteld voor wezenlijk; want God 
heeft zich dikwijls den mensch voorgesteld, doch ten deele. Maar in 
Christus is Hij ons wezenlijk verschenen; en zij, die Christus bezitten, 
hebben God waarlijk tegenwoordig en genieten Hem geheel" 4. Onder 
„hoofd des lichaams" wordt verstaan: „dat gelijk het hoofd in het 
lichaam van den mensch is als een wortel, waaruit de levende macht 
in alle leden uitgestort wordt, alzoo ook het leven der gemeente uit 
Christus vloeit; hier spreekt hij m.i. vooral van de regeering" s, 
„Het woord hand is gesteld voor bediening" 6. Wanneer van Christus 

^ Calv. Opera, XL VII, c. 345 (comm. Joh. 10 : 17). 

^ Calv. Opera, c. 751 (corara. in harm. evang. op Matth. 27 : 11). 

3 Calu. Opera, LI, c. 157, 158 (comm. Ef. 1 :20). 

^ Calv, Opera, LII, e. 104 (corara. Col. 2:9). 

^ T.z.p., 86 (comra. Col. 1 : 18). 

^ Calv. Opera, L, c. 216 (corara. Gal. 3 : 19). 
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gezegd wordt, dat Hij zit ter rechterhand van den Vader, dan omvat 
dit „niet eenige plaats, maar een macht, welke Christus van den 
Vader gegeven is, opdat Hij uit zijn naam de heerschappij over 
hemel en aarde bediene"i, „een gelijkenis, want God is in geen 
plaats besloten en heeft geen linker- noch rechterzijde" 2. Achter 
alles staat de overtuiging, „dat wij van het rijk Gods niet kunnen 
spreken dan naar onze wijze" 3. 

Het is veelzeggend, dat in de geschriften van Calvijn, niet slechts 
in preeken of brieven, maar vooral in de Institutie en in de exegeti- 
sche werken telkens bij de behandeling van het onderwerp Christus 
en den mensch het betoog, dat een polemisch of thetisch karakter 
draagt, overgaat in een ontroerd getuigenis, waaraan men, als stijl 
beschouwd, den naam van lyriek niet zal kunnen onthouden. De 
centrale openbaringsmotieven komen daarin geregeld voor. Om her- 
halingen te voorkomen, zij alleen dit typeerend citaat veroorloofd: 
„Daar wij dan zien, dat de geheele hoofdsom onzer zaligheid en 
ook de deelen afzonderlijk in Christus begrepen zijn, zoo moeten 
wij er ons voor hoeden, dat wij zelfs niet het geringste deeltje op 
een ander overdragen. Indien men zaligheid zoekt: door den naam 
Jezus wordt ons geleerd, dat ze bij Hem is; indien men andere gaven 
des Geestes begeert, welke dan ook: in zijn zalving zullen ze gevonden 
worden; zoekt men sterkte: in zijn heerschappij is ze; reinheid: ze 
vertoont zich in zijn ontvangenis; goedertierenheid: in zijn geboorte, 
door welke Hij ons in alles gelijk geworden is, opdat Hij zou leeren 
mede te lijden; zoekt men verlossing: in zijn lijden is ze te vinden; 
vrijspraak: in zijn veroordeeling; kwijtschelding van den vloek: in 
zijn kruis; genoegdoening: in zijn offerande; reiniging: in zijn bloed; 
verzoening: in zijn nederdaling ter helle; dooding des vleesches: in 
zijn graf; nieuwheid des levens: in zijn opstanding; onsterfelijkheid: 
eveneens in zijn opstanding; beërving van het hemelsch koninkrijk: in 
zijnhemelvaart; bescherming, onbekommerdheid, overvloed en rijkdom 
van alle goederen: in zijn rijk; een rustig afwachten van het oordeel: in 
de macht, die Hem gegeven is om te oordeelen. Kortom, daar in Hem de 
schatten van alle soort van goederen zijn, moeten ze tot verzadigens toe 
uit Hem geput worden en niet van elders" 4. Een poëtisch pendant komt 



1 Calv. Opera, LI, c. 158 (comm. Ef. 1 :20). 

2 Calv. Opera, LV, c. 13 (comm. Hebr. 1:3). 

3 Calv. Opera, LI, c. 195 (comm. Ef. 4 : 10) ; more nostro. 

4 Inst, II, 16, 19. VgL voor het typisch lyrische ook Inst, II, 12, 1; III, 4, 18; 
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slechts een enkele maal, maar dan ook in prachtigen vorm voor. 
Men denke aan den „Christus toegezongen zegezang" (1541), waarin 
Christus als overwinnaar te midden van zijn vijanden wordt beschre- 
ven in beeldrijke taal, eindigend met de voor Galvijn karakteristieke 
regelen: „wat de natuur niet vermag, verricht de vroom-geestdriftige 
toewijding. Dat ik uw lof, Christus, trachte te zingen" i. 

§ 1 - Christus als mensch 

Voor Calvijn staat en valt de raison van het heilswerk van Christus 
met de aanvaarding of verwerping van de waarachtig-menschelijke 
natuur des Heeren. „Want indien Christus niet eenzelfde natuur des 
lichaams had als wij, zou de redeneering zinledig zijn, die Paulus 
met zoo grooten nadruk houdt, dat, indien Christus opgestaan is, 
ook wij zullen opstaan" 2. Daardoor, dat Christus het menschelijke 
leven met de spanning in vrees, angst en verlatenheid heeft mee- 
geleefd, heeft de mensch zoo dringend belang bij Gods openbaring 
in Hem. Voor het besef van den hervormer is dit niet het geval, 
wanneer men door sacramentalistische en eenzij dig-mystieke be- 
schouwingen in het gevaar der docese komt te vervallen. 

Het gezichtspunt, waaronder de menschheid van Christus behoort 
te worden gesteld, ligt uitgedrukt in de bekende omschrijving: „Hij, 
die de Zoon Gods was, is de zoon des menschen geworden, niet 
door vervanging van wezen, maar door eenheid des persoons. Inuners 
wij zeggen, dat de godheid zoo met de menschheid is verbonden en 
vereenigd, dat ieder van beide naturen haar eigenaardigheid geheel 
behoudt, en toch uit die twee één Christus wordt tot stand gebracht" 3. 
Het nieuwe, dat daarmede in onze lichamelij k-stoffelijke en geeste- 
lijke bestaanswijze is ingetreden, is ongeëvenaard en een grootsche 
hulde aan de menschelijke natuur. Bij de verklaring van een ge- 
nezing door Jezus en de verwondering der Joodsche schare merkt 
Calvijn op: „Want al zien zij een mensch voor zich met hun lichame- 
lijk oog, zoo moest hun hart hun nochtans zeggen, dat iets meer dan 



III, 5, 3; 6, 3; 7, 1 en 6; 8, 3, vooral 7 en 10; 10, 3; 11, 15; 12, 8; 15, vooral 

5 en 8. Calu, Opera, XLVII, c. 232, 316, 317, 364 (coram. Joh. 9 : 37, 13 : 31 

en 32, 16 :14); XLIX, c. 58, 100 (coram. Rom. 3 : 21, 5 :17); LI, c. 157, 158 

(comra. Ef. 1 : 20) ; Lil, c. 109 (comm. Col. 2 : 15). 

^ Calv. Opera, V, c. 417-428 (Epinicion Christo cantatum). 

2 Inst, II, 13, 2. 

8 T.Z.P., 16, 1. 
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menschelijks in Hem was. Wel is het goed, dat zij God loven vanwege 
de eer, die in Christus de menschelijke natuur aangedaan is ten al- 
gemeenen nutte voor de menschheid" i. In de Romeinen-commentaar 
voegt hij daaraan toe: „Want hoe meer Hij zichzelf vernederd heeft 
om hunnentwil, zooveel te grooter eer heeft Hij hun aangedaan" 2. 
Zóó geheel is Christus in ons leven ingegaan, dat daaruit de ergernis 
aan de goddelijke kracht in Hem moet worden verklaard. „De nede- 
rige en verwerpelijke gestalte van Christus voor zich ziende, omdat 
Hij door zijn vleesch wording niets van een gewoon mensch verschilde, 
was hun een belemmering om plaats te geven aan zijn goddelijke 
kracht" 3. Tegelijkertijd denke men aan de uitzonderlijke positie van 
Christus. Met een beroep op Paulus constateert Calvijn, „dat Christus 
gezonden is in de gelijkheid des zondigen vleesches, opdat Hij aan 
de wet zou voldoen, en scheidt Hem uitdrukkelijk af van het gemeen- 
schappelijk lot, opdat Hij zij een waarachtig mensch zonder fout of 
gebrek" 4. 

De aanvaarding der menschelijke natuur beteekende voor Christus 
— het is voor een deel naar aanleiding van het leerstuk der incarnatie 
reeds ter sprake gekomen — vernedering; niet zelden gebruikt Cal- 
vijn het woord verkleining. „Wij zullen in Christus opmerken, in 
welk een verkleining Hij zich voor een korten tijd geopenbaard heeft 
en daarna de heerlijkheid, waarmede Hij eeuwig gekroond is" 5; of 
ook anderzijds: „Christus, in wien God zich als klein maakt om zich 
naar ons begrip te vernederen" 6. Het is niet onmogelijk, dat wij bij 
deze kenmerkende uitdrukking te denken hebben aan een analogie 
bij Bernard van Clairvaux, van wien Calvijn zooveel invloed heeft 
ondergaan, en die Christus wel noemt „het verkorte Woord", de 
mensch wording een „verkorting" '^. De vernedering van den mensch 
Christus is die van den dienstknecht; „want door de aanneming van 
ons vleesch heeft Hij den vorm en de conditie van een dienstknecht 
aangenomen om zich den Vader in alles gehoorzaam te toonen"^. 

1 Calv. Opera, XLV, c. 247 (comm. in harm. evang. Matth. 9:8). 

2 Calv. Opera, XLIX, c. 273 (comm. Rora. 15 : 8). 

3 Calv. Opera, XL VII, c. 158 (comm. Joh. 6 : 61). 

4 Inst, II, 13, 4. 

5 Calv. Opera, LV, c. 25 (comm. Hebr. 2:7). 

6 T.Z.P., c. 227 (comm. 1 Petr. 1 :20). 

"^ Vgl. M. G. Slotemaker de Bruine, Het ideaal der navolging van Christus ten 
tijde van Bernard van Clairvaux (Diss.), Wageningen 1926, blz. 28. 
8 Calv. Opera, XLIX, c. 361 (corara. 1 Cor. 3 : 23). 
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Daarachter schuilt voor de menschheid een voorname vingerwijzing. 
„Wij weten, dat daarin het allermeest de rijkdom Gods doorstraalt, 
dat Christus, ons vleesch aannemende, tot niets wilde afdalen. Overi- 
gens behoorde zijn afkomst door smaad berucht te zijn, opdat wij 
met Hem alleen tevreden, niets buiten Hem zouden zoeken, ja opdat 
wij zelfs in Hem geen aardschen glans zouden zoeken, naar welke zij de 
de vleeschelijke eerzucht steeds al te zeer overhelt" i. Zoozeer was 
Christus dus echt mensch, dat Hem „niets menschelijks vreemd" was; 
Calvijn zegt herhaaldelijk, dat Hij „niets koninklijks of heerlijks aan 
zich had naar het vleesch" 2, Maar in deze vernedering „was een heer- 
lijk bewijs van zijn oneindige liefde en aanbiddelijke genade jegens 
ons" 3. Reeds hier zij er op gewezen, dat aan dit gezichtspunt de 
gedachte van het „onderpand" steeds verbonden is, vooral bij de 
overweging van het lijden: „naar het vleesch was het iets schandelijks, 
dat de Zoon Gods gevangen genomen, gebonden en geboeid wordt; 
maar wanneer wij bedenken, dat wij door zijn banden zijn vrij- 
gemaakt van de duivel-macht en van de schuld, die ons voor God 
gebonden hield, wordt het ons een onderpand van de bijzondere 
liefde van Christus tot ons, dat Hij zichzelf niet gespaard heeft, maar 
vrijwillig zijn lichaam banden heeft laten aanleggen om onze ziel 
van nog veel erger boeien te bevrijden" 4. 

Wie zich nu afvraagt, hoe de samenhang der menschelijke met de 
goddelijke natuur moet verstaan worden, bemerkt, dat Calvijn van 
meening is, dat Christus „met dien nederigen toestand tevreden, door 
de onthulling des vleesches zijn godheid heeft laten verborgen wor- 
den" s. Dit motiveert tevens het beroep van Christus op den Vader, 
zooals dit in de Evangeliën voorkomt. „Omdat zijn godheid onder het 
voorhangsel des vleesches verborgen was, spreekt Hij meer van den 
Vader, in wien de godheid meer zichtbaar was" 6. Deze verborgen- 
heid is evenwel niet absoluut bedoeld, want dan zou in zekeren zin 
de eenheid van de persoon in gevaar gebracht worden; zij raakt 
niet het wezen allereerst, maar de openbaring in Christus, welke 



1 Calu. Opera, XXIV, c. 493 (comra. Genesis 38 : 1). 

2 Calv. Opera, XLVII, c. 264 (comra. Joh. 11 : 32). 

3 T.Z.P., c. 148 (comra. Joh. 6 : 42) ; vgl. XXXI, c. 224 (coram. Ps. 22 : 7). 

* Calv. Opera, XLV, c. 735, 736 (corara. in harra. evang. Luc. 22 : 54); vgl. ook 

XLVIII, c. 85, 86 (coram. Hand. 4 : 12). 

^ Inst, II, 13, 2. 

° Calv. Opera, XLVII, c. 194 (comra. Joh. 8 : 15). 
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nimmer het geloof uitschakelt. Hier geldt dit: „de goddelijke majesteit 
van Christus was niet zoo verborgen onder de verachtelijke en on- 
aanzienlijke gedaante van het vleesch, of zij zond wel stralen uit 
van haar veelvoudigen glans. Maar de onverstandige menschen misten 
de oogen om de openbaring harer heerlijkheid te zien. Wij zondigen 
door Christus slechts met vleeschelijke oogen te beschouwen; en 
hebben te leeren Christus met eerbied te ontvangen, als Hij zich tot 
ons nederbuigt en, hoe nader Hij bij ons is, ook des te gewilliger 
tot Hem te gaan, opdat Hij ons tot zijn hemelsche heerlijkheid ver- 
heffe" 1. 

De beide naturen zijn niet te scheiden, en Calvijn waarschuwt bij 
de afwijzing van de meeningen van Nestorius en Eutyches: „het is 
evenmin geoorloofd de twee naturen in Christus te vermengen als ze 
uiteen te rukken" 2; zij zijn onderscheiden en tevens nauw verbonden 
zoo zelfs, dat de vergelijking met de twee oogen van den mensch, 
die slechts samen werkelijk kunnen zien, kan worden gebruikt 3; al 
eerder werd gewezen op de analogie van lichaam en ziel 4. 

Door ernst te maken met het kenmerkende van Jezus* menschelijke 
natuur heeft Calvijn, zooals Luther dat op zijn wijze deed, opnieuw 
nadruk gelegd op wat in de gangbare opvattingen in zijn tijd op den 
achtergrond was geraakt. De dogmatische formuleering der christo- 
logie was in het arsenaal der Roomsche kerk zorgvuldig bewaard; 
in de practijk van het pastorale hadden het moralisme, dat slechts 
goede werken vroeg en de mystiek, welke om de gemeenschap met God 
het aardsche leven geringschatte, het uitzicht op Christus als mensch in 
sterke mate belemmerd. In zijn belangrijk werk over de ontwikke- 
lingsgang der christologie deelt J. A. Dorner bij de behandeling der 
middeleeuwen mede: „Als es nun gegen den Adoptianismus durch- 
gesetzt war, dass Christus auch nach seiner Menschheit Gottes Sohn 
sei, da drang unwiderstehlich der lange zurückgehaltene Strom her- 
vor, da wurde die Menschheit Christi ihrer eigentlichen Bedeutung 
beraubt, das Bild von seiner einheitlichen Person so sehr in die Trans- 
cendenz der puren Gottheit sublimirt, dass er vor dem Auge des 
einfaltigen Glaubens nur noch als „unser Herrgott" dastand. Durch 



1 Calv. Opera, XLVII, c. 148 (comm. Joh. 6 :42). 

2 Inst., II, 14, 4. 

8 Vgl. Calv. Opera, LUI, c. 326; volgens E. Mülhaupt, Die PredigtCalvins,Berlin 

1931, S. 62, 63. 

4 Zie boven blz. 37. 
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scheinbare Steigerung war so die Christologie dabei angekommen, als 
ware der Gottmensch, der mitleidige Hohepriester, der unserem Ge- 
schlechte angehört, nicht mehr, sondern als ware er nur der Gott, 
der Unnahbare und Heilige, wie er in seiner Majestat von der vor- 
christlichen Menschheit gedacht und gefürchtet war, und von dem 
nur noch die Wiederkunft zum Gericht zu erwarten stehf'i. Van 
deze gedachte levert de verdere beschrijving de toelichting, waarbij 
in het bijzonder gewezen wordt op de groote beteekenis van de 
Areopagietische mystiek, zooals deze door den invloed van Erigena 
zich gelden liet, welke het docetische gevaar acuut maakte 2; daar- 
naast heeft Christus in deze denkwijze nog zin als „Urbild" en ver- 
krijgt zijn nederigheid een overdreven klemtoon, omdat aldus de 
mensch geheel moet wegvallen, onpersoonlijk moet worden ter wille 
van Gods leven in Hem 3. Bij Lombardus en in navolging van hem 
bij Thomas van Aquino komt het tot een beschouwing, waarbij het 
goddelijke en het menschelijke in Christus zonder meer naast elkander 
blijven staan en de nadruk bovenal valt op het meritorische, waar- 
over de kerk de beschikking is toevertrouwd. Dorner meent, dat, hoe- 
zeer door psychologische onderscheidingen aan het menschelijke 
eenige waarde is toegekend, toch het goddelijke ik als het alleen- 
handelende moet worden opgevat 4. Duns Scotus blijkt dan meer oog 
te hebben voor de reëele menschheid van Christus, als hij een klem- 
mend beroep doet op de zedelijke activiteit van den mensch, die 
Christus' voorbeeld in armoede en lijden te volgen heeft, al over- 
wegen daarbij ook de ascetische motieven. Het was Luther allereerst, 
die besefte, dat in de Roomsche kerk aan de levende gestalte van 
Christus geweld was aangedaan; in zijn „Kirchenpostille" schrijft hij: 
„im Papstum sei Christus nur zum strengen Richter geworden, der 
gute Werke einfordere und so Todesschrecken um sich verbreite: 
d.h. da sei Christus wieder in die Ferne getreten, zur blossen Gottheit 
geworden" 5. Calvijn gevoelde dit evenzoo, als hij in zijn verklaring 
op de Evangeliën beweerde, dat de Roomschen, evenals allen, die het 
Evangelie versmaden, „Christus als niets rekenen, totdat Hij eenmaal, 



^ J. A. Dorner, Entwicklungsgeschichte der Lehre von der Person Christi, Ber- 

lin 1853, S. 335. 

2 T.Z.P., S. 353. 

» T.Z.P., S. 473. 

* T.z.p,, S. 409. 

^ Kirchenpostille, XIII, 215, geciteerd bij J. A. Dorner, Lz.p., S. 544. 
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ter wrake toegerust, den rechterstoel zal beklimmen" i. De portee van 
deze uitspraak zal men toch daarin mogen zien, dat Christus' figuur 
voor het leven als zoodanig te ver, te onbereikbaar was, omdat zijn 
leven als mensch en voor den mensch, verdrongen was door die mystiek, 
die het reëel menschelijke leven ophief en door de moraal, zooals deze 
in de biechtpractijk moest worden betracht. Tegenover het „Christus als 
niets" stelde Calvijn: „want die met Hem alleen niet tevreden hier- en 
gindsheen omdolen naar verschillende verwachtingen, houden, ook 
al zien ze in hoofdzaak op Hem, toch den rechten weg niet daar- 
door, omdat ze een of ander deel hunner gedachte elders heen 
wenden" 2. 

Het gevaar voor de waardige erkenning van de menschheid van 
Christus dreigde niet slechts van den kant der Roomsche kerk. Cal- 
vijn signaleert evenzeer de secte der Libertijnen, waartegen hij in 
scherpe bewoordingen een tractaat schrijft (1545). Van deze secte 
noemt hij met name de leiders Coppin, Quintin, Bertrand des Mou- 
lins, Claude Perseval^, want „il est expediënt que des bestessi 
dangereuses, soyent marquées, a ce que chacun les congnoisse, de 
peur d'en recevoir dommage par f aute d'advertissement". Bij hen ver- 
geleken verdient de paus nog de voorkeur, want „il n'oste point l'es- 
perance de la vie eternelle, il instruit de craindre Dieu, il met quelque 
discretion entre Ie bien et Ie mal, il recongnoist nostre Seigneur Jesus 
vray Dieu et vray homme, il attribue authorité a la paroUe de Dieu". 
In „un labyrinthe de toutes deceptions" vervallen zij, omdat zij „les 
limites de la verité" hebben verlaten ; en een grooten aanhang sleepen 
zij met zich mede. Van ernstigen aard is het feit, dat zij de stoffelijke 
wereld prijsgeven en liever spreken van een geestelijk proces, dat 
zij alle onderscheiding tusschen God en mensch, goed en kwaad op- 
heffen en bijgevolg het wezen van den mensch en ook van Christus 
als mensch volkomen miskennen. Het doel van Christus' komst is 
den mensch te doen zien, dat men van de wereld afstand moet doen 
om den geest van God, die men in zich draagt, vrij te maken. Zoo 
wordt Christus „un phantosme", zonder menschelijke bewogenheid ^ 
en zooals reeds bleek, tot verlossing van zonde niet in staat. 

Het antagonisme van deze secte stond niet op zichzelf, maar was, hoe 



1 Calv. Opera, XLV, c. 645 (comm. in harm. evang. Matth. 23 : 39). 

2 Inst., II, 16, 19. 

3 Calv. Opera, VII, c. 159 sqq. (Contre la secte des libertins). 
-* T.Z.P., c. 198. 
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dan ook overigens gemotiveerd, symptoom van een bepaalde geestelijke 
strooming, die door de eeuwen heen is waar te nemen. Calvijn gaat 
terug tot den na-apostolischen tijd en ziet den aanvang met Marcion 
„die getracht heeft om de waarheid te vernietigen van de mensche- 
lijke natuur, die in Jezus Christus is; daarna zijn de Manicheën ge- 
komen"!; samenvattend vervolgt hij: „de ketters loochenen, dat 
Christus waarlijk mensch is geweest; sommigen droomen, dat zijn 
menschheid van den hemel is neergedaald, anderen, dat in Hem een 
schijn van mensch was zonder menschelijke natuur". 

Van den aanvang af heeft Calvijn in Christus de werkelijke mensch 
van vleesch en bloed gezien, vooral in zijn gebed, in zijn angst, in 
zijn lijden. Eigenlijk heeft hij zijn meening nooit gewijzigd, Köstlin 
vindt in de verschillende uitgaven der Institutie noch een dieper in- 
dringen noch een vollere ontplooiing van deze fundamenteele op- 
vatting 2, wat niet uitsluit, dat hier en daar, ook bij de exegese de 
critiek op dreigende gevaren verhelderend werkt. 

In plaats van achteruitzetting van het aardsche is er groote waar- 
deering voor de realiteit, zoodat de maagd Maria moeder van Jezus 
is „niet als een buis, waardoor Christus zou gevloeid zijn" 3^ en haar 
Zoon ten volle een mensch is, alleen in zuivere verhouding tot den 
hemelschen Vader en tot de menschen, daar Hij was „geheiligd door 
den Geest" 4. Vandaar de reinheid van Christus, die in de Schrift 
telkens wordt genoemd en waarmee „zijn waarachtig-menschelijke 
natuur is aangeduid" s. Voor Christus als het V^oord Gods was het 
lichamelijk leven geen kerker, zooals bij de incarnatie-beschouwing 
uitkwam. „De Zoon van God is zoo begonnen mensch te zijn, dat Hij 
desniettegenstaande nog is dat eeuwige Woord, dat geen beginsel 
van tijd heeft" e. 

Wanneer gezegd wordt, dat Christus „het vleesch" van den mensch 
heeft aangenomen, wordt dit woord gebruikt „in de beteekenis van 
sterfelijk mensch met lichaam en ziel" 7, waarmede „ApoUinaris' in- 



1 Calv. Opera, Lil, c. 363 (comm. 2 Tim. 2:8); ook LV, c. 324-326 (comm. 

1 Joh. 2 :22). 

2 J. Köstlin, Calvins Institutio, S. 438. 

3 Inst., II, 13, 3. 
* T.Z.P., 13, 4. 

'^ T.z.p. 

^ Calv. Opera, XLVII, c. 13-16 (corara. Joh. 1 : 14). 

' T.z.p. 
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beelding: Christus bekleed met een menschelijk lichaam zonder ziel" 
verworpen is. Den sterf elij ken levensvorm wilde Christus deelachtig 
zijn, „opdat Hij door den dood te ondergaan ons van den dood zou ver- 
lossen'* 2; daartoe drong de onuitsprekelijke liefde, „dat Hij zich den 
staat van sterven zou onderwerpen, want God zelf kan den dood niet 
ondergaan" 3. „Wegens gemeenschap aan dezelfde natuur vinden wij 
in de persoon van den Zoon van God een broeder 4, die bovenal onze 
natuur aanvaardde, „opdat wij in ons vleesch den prijs der ver- 
zoening zouden hebben, en Hij ons tenslotte met zich zou inleiden 
in Gods heiligdom door het recht der met Hem gemeenschappelijke 
natuur" 5. 

De waardeering van de menschheid van Christus komt uit, als 
Calvijn spreekt over de ontwikkeling van kind tot man. De groei 
geldt de menschelijke natuur, want „de godheid is in geen enkel op- 
zicht voor toenemen vatbaar. Men kan echter vragen of Christus niet, 
zoodra Hij in den moederschoot ontvangen was, met de geestelijke 
gaven in volle mate was bedeeld. Want het schijnt ongerijmd, dat er iets 
aan de volmaaktheid van den Zoon Gods zou ontbroken hebben. 
Het antwoord is echter gemakkelijk te geven: indien het niet aan 
zijn luister te kort doet, dat Hij zich geheel vernietigd heeft, dan is 
het ook niet in strijd met zijn wezen, dat Hij, evenals Hij naar het 
lichaam zich aan de wet van het toenemen heeft willen onderwerpen, 
zoo ook om onzentwil, naar de ziel dien weg heeft willen bewan- 
delen 6. Wat tevens wil zeggen, dat „zijn ziel eenmaal aan de on- 
wetendheid is onderworpen geweest" 7. Men bedenke, dat dit voor 
Christus niet een lot was zonder meer: „Hij heeft zich aan de zwak- 
heden, die de noodzakelijkheid ons oplegt, uit vrije beweging en eigen 
keus onderworpen" 7. Calvijn vraagt zich af, of die menschelijke groei 
niet in strijd is met het wezen van Christus, die toch tevens God 
was : „intusschen denken wij ons daarmede geen tweeheid in Christus, 
Want hoewel hij in één persoon God en mensch was, zoo volg! 
daaruit niet, dat zijn menschelijke natuur heeft deel gekregen aac 

1 Calv. Opera, XLVII, c. 13-16 (comm. Joh. 1 :14). 

2 Calv. Opera, LV, c. 32 (comm. Hebr. 2 : 14). 

3 T.z.p. 

4 T.Z.P., c. 34. 

5 T.Z.P., c. 35. 

ö Calv. Opera, XLV, c. 103, 104 (comm. in harm. evang. Lucas 2 : 40). 
'' T.Z.P., e. 104. 

8 T.Z.P. 
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al hetgeen het eigendom zijner goddelijke was. Maar de Zoon Gods 
heeft, voor zoover het voor ons behoud geoorloofd M^as, zijn goddelijke 
natuur als het ware verborgen gehouden" i. Op voetspoor van Irenaeus 
erkent de hervormer, dat „Christus' godheid zich gedurende den tijd 
van zijn lijden niet vertoond heeft", welk woord betrekking heeft 
„op den lichamelijken dood, maar ook op de onbegrijpelijke ziele- 
smart, die hem de klacht ontperste: mijn God, waarom hebt Gij mij 
verlaten" 2. De onwetendheid, waarover het hier gaat, was een straf, 
die Christus op zich nam, een gebrek, dat Hem gold als mensch, 
afgezien van de erfzonde. 

De solidariteit van Christus met de menschheid staat op den voor- 
grond; „Hij is aan honger, dorst, koude en andere zwakheden onzer 
natuur onderworpen geweest" 3, Hij kende de lichamelijke behoefte 
aan slaap en de spanning der ziel, zooals zijn „aandoeningen" bij 
verzoeking en strijd doen vermoeden. Dit solidaire bevat tevens een 
heilsbedoeling in zich. Merkwaardig treedt dit in het licht bij de 
geschiedenis van den storm op zee, waarin Christus slaapt. „Hoewel 
de slaap van Christus natuurlijk was, diende hij toch dit doel: om 
den discipelen levendiger hun zwakheid te doen inzien. Ik wil niet 
zeggen, gelijk velen doen, dat Christus zich hield, alsof Hij sliep, om 
hen te beproeven; liever meen ik, dat Hij, gelijk de toestand en de 
menschelijke natuur meebracht, werkelijk geslapen heeft. Intusschen 
waakte zijn godheid toch, zoodat de apostelen geen reden hadden om 
te vreezen, daar zij zich terstond konden troosten met de gedachte, 
dat hun uit den hemel hulp was bereid" 4. Ten aanzien van 
het psychische leven wordt de toorn van Christus uit Lucas 6 : 8 in 
verband gebracht met droefheid over menschelijke zelf verblinding. 
„Allereerst is Christus bedroefd, omdat menschen, met Gods wet 
bekend, met zoo groote blindheid waren geslagen. Maar aangezien 
hun boosheid hen verblindde, paart zich aan droefheid toorn. Hierin 
bestaat de juiste matiging van den ijver, dat wij over het verderf 
der goddeloozen ontroerd zijn en ons tevens tegen hun boosheid ver- 
toornen. Daar deze plaats bewijst, dat Christus niet ontbloot was van 
menschelijke hartstochten (passiones), leiden wij hieruit af, dat de ' 
hartstochten niet in zichzelf kwaad zijn, voorzoover zij niet de behoor- 



^ Calv, Opera, XLV, c. 103, 104 (comra. in harra. evang. Lucas 2 : 40), 

2 T.Z.P. 

3 InsL. Il, 13, 1. 

* Calv. Opera, XLV, c. 264 (comm. in harra. evang. Matth. 8 : 23). 



98 

lijke grenzen te buiten gaan. Wat ons menschen betreft, onze toorn is 
nooit zonder zonde, omdat wij door de verdorvenheid onzer natuur geen 
maat weten te houden, zelfs dan niet, als wij geldige reden hebbeu 
voor onzen toorn. Met Christus was het echter anders; niet slechts 
was Hij onbesmet van natuur, maar voorbeeld bovendien van vol- 
maakte gerechtigheid" i. Bij de verwondering van Jezus teekent Cal- 
vijn aan: „hoewel bij God geen verwondering is, omdat deze uit het 
nieuwe en onverwachte der dingen voortvloeit, zoo is zij bij Christus 
mogelijk, voorzoover Hij tevens met ons vleesch de menschelijke aan- 
doeningen (affectus) had" 2. De ontroering bij het graf van Lazarus ont- 
stond daaruit, dat „Christus niet naar het graf gaat als een werkeloos toe- 
schouwer, maar als een worstelaar, die zich tot den strijd bereidt" 3. 
Het verraad van Judas heeft Christus psychisch gestoord. „Zulk een 
ontzettende gruwel heeft Christus zelf beangstigd, waar Hij zag, dat 
door de ongeloofelij ke misdaad van een enkel mensch die heilige 
orde, waarin Gods majesteit moest uitblinken, werd bezoedeld" 4. 
Dat Christus de zwakheid der menschelijke natuur ten volle heeft 
aanvaard, blijkt uit de vatbaarheid voor satanische verzoeking. „Het 
schijnt op het eerste gezicht ongerijmd, dat Christus vatbaar was voor 
de verzoekingen van den duivel, daar een mensch, om aan de ver- 
zoeking bloot te staan, gebrekkig en zwak moet zijn. Christus nam 
echter onze zwakheden op zich, doch zonder zonde. Vervolgens doet 
het evenmin aan zijn heerlijkheid te kort, dat Hij aan verzoekingen 
heeft blootgestaan als dat Hij ons vleesch aandeed". Calvijn richt de 
aandacht op Adam's reine natuur, die toch ook verzocht werd en 
meent, dat „het natuurlijk bederf veroorzaakt, dat de Satan ons nooit 
aanvalt zonder ons te wonden of letsel aan te doen. Christus nu 
was in dit opzicht door de reinheid zijner natuur een uitzondering 
op den regel; hoewel wij ons in Hem geen tusschentoestand denken 
moeten, zooals bij Adam bestond, wien slechts het vermogen ge- 
schonken was om te kunnen niet-zondigen. Maar wij weten, dat 
Christus met zulk een kracht van den Geest toegerust was, dat Hij 
door de pijlen van Satan niet kon worden gekwetst" s; de felheid 
der ziele-bewogenheid leidt in Christus nooit tot innerlijkeverscheurd- 



^ Calv. Opera, XLV, c. 328 (comm. in harra. evang. Lucas 6:8). 

2 T.z.p., c. 236, 237 (comm. in harm. evang. Lucas 7 : 10). 

3 Calv. Opera, XLVII, c. 266, 267 (comm. Joh. 11 : 38). 

4 T.Z.P., c. 313 (comm. Joh. 13 : 21). 

^ Calv. Opera, XLV, c. 130, 131 (comm. in harm. evang. Matth. 4:1). 
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heid; want geen enkele aandoening in Hem voerde Hem ooit mee 
buiten de perken en er was in Hem ook nooit een zonder gegronde 
oorzaak"!; bij den zuiveren mensch zijn de aandoeningen aan ver- 
stand en wil gehoorzaam en in evenwicht, bij den gevallene in wan- 
orde. „Christus was wel hevig bewogen, maar toch zóó, dat Hij zich 
bestendig hield onder den wil van zijn Vader. Kortom als gij zijn 
aandoeningen vergelijkt met de onze, zal daartusschen geen minder 
verschil bestaan dan tusschen zuiver, helder water, dat rustig vloeit 
en troebel, modderig schuim" 2. Deze persoonlijke levenseenheid ver- 
biedt een beschouwing over het karakter van Christus, waarvoor 
Calvijn geen maatstaf heeft, maar sluit de botsing tusschen goddelijken 
en menschelijken wil niet uit, zooals vooral in de verklaring van het 
lijden duidelijk naar voren treedt. Op sommige eigenschappen wordt 
echter telkens gewezen. Bij den doop „heeft God — in het zinnebeeld 
van de duif — openlijk de zachtmoedigheid (mansuetudo) in Christus 
willen voorstellen" 3. De waarheid van het Evangelie wordt openbaar 
in haar eenvoud, en vertroebeld „wanneer wij slechts een weinig van 
den eenvoud van Christus afwijken" 4. 

Het leven van Christus is intusschen te beschouwen als zijn daad, 
die voortkomt uit gehoorzaamheid, den geloovige ten goede. Reeds 
bij den doop door Johannes wórdt dit openbaar volgens Calvijn's toe- 
lichting op Mattheus 3 :13: „als had Christus in dezer voege gespro- 
ken: laat nu mijn waardigheid rusten. Want het is nu niet de vraag, 
wie van ons beiden de onsterfelijkste is, maar wel, wat onze roeping 
van ons eischt en wat God de Vader ons heeft opgelegd. Want het 
bewijzen van een volledige gehoorzaamheid aan den Vader was de 
algemeene reden, waarom Christus zich liet doopen; de bijzondere 
echter was den doop in zijn eigen lichaam te heiligen, opdat deze 
voor ons hetzelfde zou zijn als voor Hem" s. De gehoorzaamheid van 



^ Calv. Opera, XLVII, c. 266 (comm. Joh. 11 : 35). 
^ T.z.p.; vgl. ook LV, c. 54 (comm. Hebr. 4 : 15). 

3 Calv. Opera, XLVII, c. 28 (comm. Joh. 1 : 32) ; XLV, c. 322 (comm. in harm. 
evang. Matth. 11 :29). 

"* Calv. Opera, L, c. 185 (comm. Gal. 2:5); Lil, c. 111 (comm. Col. 2:18); vgl. 
ook XLIV, c. 298 (inleiding comm. op de Cor. brieven), simplicitas. 
^ Calv. Opera, XLV, c. 125 (comm. in harm. evang. Matth. 3 : 13) ; het is niet on- 
mogelijk, dat Calvijn op het verband van Jezus' gehoorzaamheid en zyn Doop op- 
merkzaam is gew^orden door den brief van Ignatius aan de Ephesiërs, waarin 
gezegd wordt, dat Jezus geboren en gedoopt is om door zijn lijden het water te 
reinigen", vgl. Oud-chr. Letterkunde, De geschriften der apostolische Vaders, 
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Christus realiseert zich in al de door God gestelde ordeningen, voor- 
zoover daarin God zelf de eerste blijft; dit geldt stellig het familie- 
verband, dat onderdanigheid vraagt. „Ons tot heil heeft Christus deze 
vernedering willen ondergaan en hoewel Hij Heer en Hoofd der 
Engelen was, zich vrijwillig aan sterfelijke menschen onderworpen; 
door geen noodzakelijkheid gedwongen, was deze toestand toch voor 
Hem met betrekking tot zijn Verlossers-ambt de wettige, omdat Hij 
de menschelijke natuur had aangenomen en dientengevolge onder 
de wet stond, die Hem onderworpen deed zijn aan zijn ouders" i. 
Toch kent deze eerbied grenzen ; men denke aan de bruiloft van Kana. 
„Waarom wordt Maria zoo hard door Christus afgewezen? Door 
zichzelf in te dringen, had zij de heerlijkheid van Christus kunnen 
verdonkeren, ofschoon tevens valt op te merken, dat Christus meer 
om anderen dan ter wille van haar zoo gesproken heeft. Christus 
voorkomt slechts het gevaar, dat het gezegde van zijn moeder niet 
anders zou worden uitgelegd dan behoort, alsof Hij daarna en op 
haar bevel het wonder gedaan had" 2. Calvijn gevoelt, dat deze wei- 
gering als een critiek kan gelden op de vereering van Maria, die 
door Christus in Joh. 2 niet als moeder, maar als vrouw wordt aan- 
gesproken. „Door dit woord van Christus worden toch openlijk de 
mienschen gewaarschuwd om niet door bijgeloovige verheffing van 
den moedernaam op Maria zelf over te brengen, wat alleen Gode 
toebehoort, en om niet door onmatige vereering van zijn moeder 
zijn goddelijke heerlijkheid te verdonkeren. Dat deze waarschuwing 
is noodig geweest, is meer dan genoeg bekend uit de grove en ver- 
schrikkelijke bijgeloovigheden, die later gevolgd zijn. Want Maria 
is gemaakt tot koningin des hemels, hoop, leven, heil der wereld. 
Kortom, deze dolzinnigheid gaat zoover, dat zij haar versieren met 
wat zij aan Christus ontroofd hebben, en Hem nagenoeg niets over- 
laten" 3. 

In zijn gehoorzaamheid volgt Christus de orde der wet, „opdat Hij 
ons vrijheid zou verwerven" *. Aan dit „verwerven" hecht de her- 
vormer veel waarde, zoodat het levenswerk van Christus inderdaad 
in zijn dramatisch verloop wordt geteekend, en er sprake is van ge- 

bew. door Dr A. C. Duker en Dr W. G. van Manen, Tweede deel, Amsterdam 

1871, blz. 77. 

^ Calv. Opera, XLV, c. 107 (comra. in harm. evang. Luc. 2 : 51). 

2 Calv. Opera, XL VII, c. 38, 39 (comm. Joh. 2:3). 

3 T.z.p., c. 39. 

■* Calv. Opera, L, c. 227 (comm. Gal. 4:4). 
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bod, geloof, gebed, strijd, vrees, smart en angst. Christus staat als 
mensch naast de menschen midden in de verzoeking. „Wat noemt 
Christus verzoekingen? Hij bedoelt den herhaalden strijd, waarin 
God Hem gelijkelijk met de apostelen oefende. Terecht gebruikt Hij 
daarvoor het woord verzoekingen (tentationes), omdat, wat zijn men- 
sch elijke natuur aangaat, zijn geloof en geduld daarin werkelijk 
werden beproefd" i. In dit licht is er plaats voor gebed. „Het lijdt 
geen twijfel, of Christus, toen Hij de oogen ophief naar den hemel, 
is daarin gebracht door een buitengewoon hevige gemoedsbeweging" ; 
Hij dankt voor verhooring: het leven van Lazarus; „nu dankt Hij den 
Vader, omdat Hij het leven van Lazarus verkregen heeft. En als Hij deze 
ontvangen macht aan den Vader en niet aan zichzelf toekent, belijdt Hij 
daarin slechts dienaar zijns Vaders te zijn" 2. Calvijn denkt vlak langs 
de grens van het subordinatianisme, maar grijpt terug op de realiteit 
van God en mensch in Christus, welke (voor den redelijken mensch 
niet als spel maar als noodwendig hulp-middel bij het discursieve 
denken) verschijnt in het teeken van de paradox. „Want naarmate 
Hij (n.1. Christus) zich voegt naar de bevatting der menschen, schrijft 
Hij tot openlijke bevestiging zijner godheid zichzelf nu eens toe wat 
Gods is, dan weer zich tevreden houdende om voor een mensch te 
worden gehouden, schrijft Hij alle heerlijkheid der godheid aan den 
Vader toe"; de dank in dit gebed is betuigd, „opdat de menschen 
mochten weten, dat Hij van den Vader gezonden was" 3, Aan den 
eenen kant staat dan deze gedachte, „dat er zulk een overeenstemming 
is tusschen den Vader en Hem, dat deze Hem niets weigert, ja, dat Hij 
niet behoefde te bidden, daar Hij alleen datgene uitvoert, waarvan 
Hij wist, dat de Vader het Hem bevolen had" 4. Aan den anderen 
kant: „daar Hij alles in zijn miacht had, toonde Hij door zijn bidden, 
dat Hij mensch was; en dit deed Hij niet geveinsd, maar Hij legde 
daardoor getuigenis af van een oprechte menschelijke liefde tot ons. 
In dezen zin was zijn goddelijke majesteit eenigermate werkeloos, 
terwijl zij zich tenslotte op haar plaats vertoonde" s. Calvijn durft 
het aan het feit, dat de beide naturen in Christus nauw bijeen be- 
hooren, aldus te omschrijven: „om het werk van Middelaar te ver- 
vullen, toont Christus, dat Hij in waarheid God en mensch is en gaf 

^ Calv. Opera, XLV, c. 545 (comra. in harra. evang. Luc. 18 : 28). 

^ Calv. Opera, XL VII, c. 269 (comm. Joh. 11 :41). 

« T.Z.P. 

^ T.Z.P. 

^ Calv. Opera, XLV, c. 441 (comm. in harra. evang. Matth. 14 : 23). 
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van zijn beide naturen, naar gelang der omstandigheden, blijken" i. 
Het spreekt vanzelf, dat aan deze gedachte ten aanzien van het lijden 
in het bijzonder aandacht moest worden besteed. Men beseft, hoe Cal- 
vijn worstelt om aan de gestalte van Christus rechtte doen en het doce- 
tische en subordinatiaansche gevaar te vermijden. Hoewel de schaduw 
van het lijden over het geheele leven van Christus viel, is speciaal Geth- 
semané „de aanvang van zijn droefheid en angst", en „sloeg God 
zijn Zoon door den aanblik van den dood van nabij een nog diepere 
wonde en liet Hij toe, dat een buitengewone angst zich van Hem 
meester maakte"; met een beroep op Ambrosius beweert Calvijn, 
dat „de goddelijke kracht van Christus zich een tijd lang als ver- 
borgen en werkeloos hield, opdat Hij door zijn lijden zijn werk als 
Verlosser volbrengen zou" 2, Naar aanleiding van dezen angst wordt 
het verschil met den gevallen mensch geaccentueerd: „wij hebben 
geen enkele aandoening, die niet met zonde besmet is, omdat zij altijd 
de gestelde maat te buiten gaat; Christus echter werd door droef- 
heid en vrees bevangen, zonder dat Hij tegen God opstond; zijn aan- 
doeningen gingen de geestelijke perken niet te buiten. Maar waaruit 
kwam bij Hem die droefheid, angst, ontzetting voort dan daaruit, 
dat Hij in den dood nog iets verschrikkelijkers zag dan de scheiding 
van ziel en lichaam? Ook onderging Hij ongetwijfeld den dood niet 
alleen om van de aarde ten hemel te stijgen, maar om de vervloeking, 
die op ons rustte, op zich te nemen en aldus er ons van te verlossen, 
en schrok Hij terug, omdat de geduchte rechterstoel van God Hem voor 
oogen stond en de rechter gereed om een onbeschrijfelijke wraak te 
nemen, en omdat anderzijds onze zonden, wier last op Hem gelegd was, 
Hem met een ontzettende zwaarte drukten" 3. In vergelijking met de 
gebeden der geloovigen, die „somtijds slechts ten halve worden uit- 
gesproken, verward, met zichzelf in strijd, plotseling afgebroken, 
evenals een schip, dat door storm beloopen, wel op de haven aan- 
houdt, maar geen rechte koers houden kan, zooals het doet, wanneer 
de zee kalm is", waren „Christus aandoeningen niet oproerig, maar 
inzoover zijn ongeschonden menschelijke natuur dat dragen kon, was 
Hij verslagen, door vrees en angst benauwd, zoodat Hij tusschen de 
heftig op Hem aandringende golven der verzoeking slechts nu en 
en dan een verzuchting stamelen kon. Het was geen vooraf bedacht 



1 Calv. Opera, XLV, c. 441 (coram. in harm. evang. Matth. 14 : 23), 

2 T.z.p., c. 719, 720 (comm. in harm. evang. Matth. 26 : 37). 

3 T.z.p. 
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gebed, maar droefheid ontperste Hem dit woord. De hevigheid der 
smart verhinderde Hem op dat oogenbhk aan den goddehjken raad 
te denken, zoodat het Hem nu niet voor den geest kan komen, dat 
Hij hiertoe juist als de Verlosser van het menschdom gezonden was". 
Een verschil tusschen den wil van God en mensch is mogelijk, on- 
afhankelijk van zonde; zooals naast „het verlangen, dat de kinderen 
Gods bevrijd worden van nood" staat dat God „de zijnen wil oefenen 
door het kruis". Zoo heeft Christus „bij het uitstorten van het gebed 
ter afwending van den dood niet gedacht aan al het andere, dat dit 
gebed onmogelijk maakte"; „zijn menschelijke ziel had haar neigingen 
in onderscheiding van het verborgen raadsbesluit Gods". Desondanks 
„bleef zijn geloof ongeschokt" i. Dit verklaart Calvijn naar aanleiding 
van het kruiswoord der verlatenheid. „Hoewel zijn menschelijke ziel 
helsche smarten leed, bleef het geloof zijns harten ongeschokt en door 
dit geloof zag Hij dien God, over wiens verlating Hij klaagde, bij zich. 
Wij hebben onderscheid gemaakt tusschen het natuurlijk gevoel en 
de bewustheid des geloofs; daaraan staat niets in den weg om aan te 
nemen, dat Christus de verlating van God op gewone wijze gevoeld heeft 
en tegelijk zich door het geloof van Gods liefde zeker wist" 2. Ziehier 
de beteekenis van de nederdaling ter helle. „Christus gevoelde de ge- 
strengheid der goddelijke wraak; daarom moest Hij ook met de 
legerscharen der hel en de verschrikking van den eeuwigen dood, 
als het ware in handgemeen, strijden" 3, Dat Christus met zijn ziel 
in het doodenrijk zou zijn geweest, verwerpt Calvijn als een fabel. 
„De zielen der dooden in een kerker sluiten, is kinderlijk; en waartoe 
was het noodig, dat Christus' ziel daarheen afdaalde om ze vrij te 
maken? Ik erken wel gaarne, dat Christus hun verschenen is door 
de kracht zijns Geestes, opdat zij zouden weten, dat de genade, die 
zij slechts gesmaakt hadden in hoop, toen aan de wereld is geopen- 
baard" 4. In het apostolicum is daarentegen de plaats van dit ge- 
deelte niet onjuist, omdat na het zichtbare, lichamelijke, terecht 
volgt, „dat Hij in zijn ziel de vreeselij ke kwellingen van een ver- 
oordeelden en verloren mensch gedragen heeft" s. 
Deze psychologische verklaring is reeds in Calvijn's Catechismus 

^ Calv. Opera, XLV, c. 721-724 (comm. in harm. evang. Matth. 26 : 39) ; XXXI, c. 

228 (comm. Ps. 22 : 16). 

^ T.z.p., c. 779 (comm. in harm. evang. Matth. 27 : 46). 

^ Inst, II, 16, 10. 

* T.Z.P., 16, 9; vgl. Calv. Opera, LV, c. 265-267 (comm. I Petrus 3 : 19). 

^ T.Z.P., 16, 10. 
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van 1538 te vinden i. Moest nu de formule „nedergedaald ter helle" 
toch gehandhaafd blijven? Voor den aanvankelijk toegewijden mede- 
werker Castellio werd het een ernstig geschilpunt, dat tenslotte één 
van de oorzaken werd van zijn breuk met den hervormer en den 
arbeid te Genève"2. Aan het hoofd staande 'van het „College 
de Genève", waar gymnasiaal onderwijs, ingericht volgens de 
ideeën van Sturmius, werd gegeven, had Castellio grooten invloed; 
Buisson zegt: „l'enseignement y est celui de la Renaissance, mais 
réducation est celle de la Réforme" s. Calvijn was in dezen critieken 
tijd zéér gesteld op de eenheid der kerk, welke niet door afwijkende 
meeningen op ondergeschikte punten moest worden verbroken. Daar- 
entegen meende Castellio terecht niet te mogen verdedigen, wat hij 
met zijn geweten niet kon overeenbrengen. Vandaar het tragische 
conflict in 1544, toen hij, o.a. door oneenigheid inzake de bezoldiging 
en vanwege de vele teleurstellingen, zich elders wenschte te vestigen 
en een aanbeveling vroeg aan den Raad der kerk. Aan hem, die be- 
houdens overige bezwaren de oude formuleering van genoemd leer- 
stuk wilde prijsgeven ter wille van een nieuwe, waarin de ziele- 
huivering van Christus tot uitdrukking kwam, werd door Calvijn 
namens de andere Raadsleden geantwoord: „Wij hebben hem aan- 
getoond, dat het „symbolum fidei" geen ander doel heeft dan een 
korte en eenvoudige samenvatting van het Christendom, welke een 
gezonde leer bevat en het volk onderwijst in datgene, wat tot de 
zaligheid het meest noodig is; het moet hem bijgevolg voldoende 
zijn, wanneer onze verklaring niets dan gezonde en vrome leer bevat 
en tot opbouw dient. Geenszins verwerpen wij kerken, die anders 
interpreteeren. Slechts dit vervult ons met bezorgdheid, dat uit ver- 
schillende explicaties een ernstig kwaad zou geboren worden" 4. Deze 
afwijzing was het einde der besprekingen en het begin van voortgaande 
verwijdering 5. Het blijkt tenslotte niet te gaan over een dogmatisch ver- 
schil, maar over de vrijheid om de kerkelijke belijdenis individueel te 
wijzigen. Hieraan kan Calvijn niet tegemoetkomen, omdat de kerk in 
hoogste instantie zichzelf het recht van wijziging voorbehoudt. Voor hem 
was de woordelijke vorm geen belemmering om de werkelijke bedoeling 
te vatten. Daarop wijst zijn exegese van Mattheus 27 : 52 „de graven 

1 Calv. Opera, V, c. 339. 

2 Vgl. F. Buisson, Sébastien Castellion, Paris 1892, t. I, p. 193. 

3 T.Z.P., p. 151. 

4 Calv. Opera, XI, c. 675. 

s T.z.p., c. 688; raededeeling van Calvijn aan Viret. 
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zijn geopend: „ook dit was een buitengewoon wonder, waardoor God 
getuigenis gaf, dat zijn Zoon den kerker des doods binnentrad, niet 
om er in opgesloten te blijven, maar om er allen, die gevangen ge- 
houden werden uit te leiden. Want op het oogenblik, dat Christus* 
gestalte vanwege de zwakheid van het vleesch een verachtelijk 
schouwspel bood, liet zich de bewonderenswaardige en goddelijke 
kracht van zijn dood tot in de wereld beneden ons gevoelen" i. Het 
blijkt ook hieruit, dat Calvijn sterk besef had van het gebeuren, dat 
invloed oefende in de sfeer van het rijk der dooden, dat evenwel als 
geestelijke realiteit een mythologische vertolking uitsluit. 

De begrafenis van Christus is te beschouwen „als de overgang van 
de smaadheid van het kruis tot de heerlijkheid der opstanding. God 
wilde, dat zijn Zoon begraven zou worden om ons te sterker te ver- 
zekeren van de werkelijkheid van zijn dood, die Hij voor ons onder- 
ging; in het bijzonder beschikte Hij dit om aldus den vloek, dien Hij 
voor korten tijd op zich genomen had, te niet te doen" 2. „Het graf van 
Christus was door den leven wekkenden geur zijns Geestes vervuld, 
zoodat het Hem een deur zou zijn tot de onsterfelijke heerlijkheid" 3. 

Calvijn ziet de opstanding van Christus als de groote wending in 
het drama der verlossing. „Hieruit toch vloeit voort het blijvend ver- 
trouwen op de verzoening met God, dat Christus als overwinnaar 
van den dood uit het graf is opgestaan om te toonen, dat Hij de kracht 
van het nieuwe leven in zich droeg" *. De werkelijkheid van deze 
opstanding als nieuwe, lichamelijke existentie is voor den mensch als 
zoodanig omhuld. „Ten aanzien van Christus kan van gedaante-ver- 
wisseling geen sprake zijn, alsof Hij door verandering van gestalte 
de oogen der menschen misleid had (gelijk de dichters hun Proteus 
uitbeelden), maar veeleer, dat de oogen der zienden gedwaald hebben, 
als met een sluier bedekt" s. De verschijningen na de opstanding zijn 
typische openbaringen van eigen orde; Christus komt en gaat anders 
dan in zijn staat der vernedering. Na ontmoeting met de Emmaüs- 
gangers „verdween Hij niet uit hun oogen, omdat zijn lichaam in 
zichzelf onzichtbaar was, maar omdat God zijn kracht zoo inhield, 
dat hun gezicht verduisterd werd; zijn tegenwoordigheid was niet 



^ Calu. Opera. XLV, c. 783 (comm. in harm. evang. Matth. 27 : 52), 
T.z.p., c. 787 (comm. in harm. evang. Matth. 27 : 57). 
Calv. Opera, XXXV, c. 157 (comm. Ps. 16 : 10). 
Calv. Opera, XLV, c. 792 (comm. in harm. evang. Matth. 28 : 1). 
T.z.p., c. 809 (comm. iri harm. evang. Luc. 24 : 31). 
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langer noodig, anders zou in hen gemakkelijk de begeerte zijn ont- 
waakt om Hem opnieuw aan het tijdelijke leven te verbinden" i. De 
exegeet ziet in deze verschijning de voorbereiding van de discipelen 
op de hemelvaart. „Door zijn plotseling verdwijnen heeft Hij den 
indruk gewekt, dat Hij ergens elders dan hier op aarde moet worden 
gezocht, omdat zijn hemelvaart de volmaking was van het nieuwe 
leven" 2. Deze voorbereiding is ook een gedurige herinnering aan 
het lijden, zooals in de litteekenen van het verheerlijkt lichaam uit- 
komt, welke beschouwd moeten worden „als een bewijs, dat Christus 
meer voor ons dan voor zichzelf is opgestaan, daar Hij, als over- 
winnaar des doods, die de zalige onsterfelijkheid van het hemelsche 
leven deelachtig was, nochtans ter wille van de zijnen een tijdlang 
de litteekenen van het kruis heeft willen dragen en liever iets van 
de volkomen heerlijkheid van het opgewekte leven wilde missen 
dan hen van zulk een steun van hun geloof berooven" 3. 

Met zijn hemelvaart heeft Christus zich aan alle onmiddellijke 
waarneming onttrokken. „Hij heeft dus, opgenomen in den hemel, 
de aanwezigheid zijns lichaams aan onzen blik onttrokken; niet op- 
dat Hij zou ophouden te zijn nabij de geloovigen, die nog op aarde 
in vreemdelingschap verkeeren, maar opdat Hij met een meer tegen- 
woordige kracht hemel en aarde zou regeeren ; hierdoor is niet alleen 
zijn lichaam boven alle hemelen verheven, maar ook zijn kracht 
en werkzaamheid verspreid over alle einden van hemel en aarde" *. 
Daarom is het beeld van het zitten „ter rechterhand des Vaders" zin- 
rijk, dat er toe dient, „dat zoowel de hemelsche als de aardsche schep- 
selen zijn majesteit vereeren, door zijn hand geregeerd worden, op 
zijn werk letten en aan zijn macht onderworpen zijn; het zitten be- 
duidt „dat alles aan zijn wil is overgelaten", en is niet in strijd met 
de mededeeling uit Handelingen 7, „want het gaat hier niet om de 
houding van het lichaam, maar om de majesteit van de heerschappij, 
zoodat zitten niet anders is dan de hemelsche vierschaar voorzitten" s. 
In den hemel is de daad van Christus voorbede: „des Vaders oogen 
wendt Hij zoo op zijn gerechtigheid, dat Hij ze afwendt van onze 
zonden" 6. Dan tenslotte de wederkomst: „want in een zienlijke ge- 

^ Calv. Opera, XLV, c. 809 (comra. in harm. evang. Luc. 24 : 31). 

2 T.z,p. 

3 T.z.p., c. 813 (comra. in harm. evang. Luc. 24 :39). 

4 Inst, II, 16, 14. 

5 T.Z.P., 16, 15. 

6 T.Z.P., 16, 16. 
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daante zal Hij nederdalen van den hemel met de begeleiding der 
Engelen om te scheiden uitverkorenen en verworpenen"!; „het is 
voorwaar geen geringe gerustheid, dat wij voor geen anderen rechter- 
stoel zullen gesteld worden dan dien van onzen Verlosser, van wien 
wij onze zaligheid mogen verwachten" 2. 

Wie aldus Calvijn volgt bij zijn beschouwingen over den mensch 
Christus, zoowel in de Institutie als in de commentaren, bemerkt, dat 
het heils-interesse op den voorgrond treedt. P. Wernle rekent dit 
den hervormer als een fout aan. „Wie enttauscht wird der Leser, 
wenn er nun endlich etwas vom Leben und Wirken des Erlösers zu 
vernehmen hoffte! Calvin handelt viel mehr von dem, was wir an 
Christus für uns gewinnen, als von dem, was Christus war und tat. 
Schone erbauliche Gedanken des Predigers, die aber unser Verstand- 
nis des Lebenswerkes Jesu in den Evangeliën wenig zu förderen ge- 
neigt sind"3. Deze critiek moet onder oogen gezien worden, omdat 
zij niet een opmerking is aan de periferie, doch Calvijn's bedoeling 
onrecht aandoet. Volgens deze „staat het vast, dat het Evangelie alleen 
van die daden en woorden spreekt, die op de hoofdzaak van ons heil 
betrekking hebben" 4. Niet slechts om het feit, maar bovenal om het 
doel van de komst van Christus gaat het, „opdat de kennis der ge- 
schiedenis niet oppervlakkig en nutteloos zij" 5. „Het is veeleer een 
ijdele inbeelding, als wij Christus en hetgeen van Christus is, slechts 
buiten ons beschouwen" 6. De hervormer meent niet van Christus 
te kunnen spreken zonder betrekking tot den mensch en ziet als 
zijn taak zoo helder mogelijk in het licht te stellen, dat Christus 
niets voor zichzelf, maar alles voor den mensch heeft verricht. Zoo 
verklaart hij, dat in 1 Timotheus 2:5 Christus de mensch wordt 
genoemd, omdat de apostel „den band van onze vereeniging met 
God wilde aanduiden" 7. „In Christus zullen wij voor oogen gesteld 
zien den persoon van een zondaar en boosdoener" s. Calvijn's aan- 
dacht is geheel geconcentreerd op het plaatsvervangend leven en 
lijden van Christus, zoodat deze alle overige belangstelling ab- 

^ Calv. Opera, XLV, c. 16, 17. 

2 T.Z.P., 16, 18. 

^ P. Wernle, Caluin, S. 44. 

^ Calv. Opera, XL VIII, c. 2 (comra. Hand. 1:1). 

^ T.Z.P., c. 245 (comra. Hand. 10 : 37). 

« Calv. Opera, XLVII, c. 310 (comm. Joh. 13 : 17). 

' Calv. Opera, Lil, c. 270. 

« Inst, II, 16, 5. 
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sorbeert. Zoo wordt de orde in het symbolum apostolicum gewaar- 
deerd, als „terstond van de geboorte van Christus wordt overgegaan 
naar zijn dood en opstanding" i. De geloovige rust „in den dood 
van Christus als het eeuwig onderpand van Gods liefde" 2. „Want 
de Heilige Geest wil niet, dat wij iets anders in den dood van 
Christus zien, smaken, achten, gevoelen noch bekennen dan enkel 
goedheid Gods, en de liefde van Christus jegens ons, zoo groot 
en onbegrensd, dat Hij zich vergetende, zichzelf en zijn leven 
ons heeft uitgedeeld. Wanneer de Schrift van den dood van Christus 
spreekt, stelt zij de kracht en waarde in ons, dat wij daardoor verlost, 
met God verzoend, tot rechtvaardigheid opgericht, van onze onrein- 
heid gezuiverd zijn, dat het leven verkregen en de deur geopend is" 3. 
Zoo heeft ook een afzonderlijke beschouwing van de opstanding geen 
zin. „De geschiedenis der opstanding moeten wij niet onbewogen aan- 
hooren, daar Christus, met het recht van broederlijken drang, ons 
met zijn mond tot het gemeten van de kracht zijner opstanding 
noodigt"*. „Toen eerst is onze gerechtigheid in het leven getreden, 
de toegang tot den hemel opengesteld, de aanneming tot kinderen 
bezegeld" 5. De menschheid van den Middelaar heeft voor Calvijn 
bovenal heil-bemiddelende beteekenis: „wij moeten van Christus als 
mensch tot Christus als God gebracht worden, opdat ons geloof zoo 
trapsgewijs voortgaat, dat het Christus op aarde, als geboren in een 
stal en hangende aan het kruis, aangrijpende, overgaat tot de heer- 
lijkheid der opstanding en vandaar tenslotte tot zijn eeuwig leven 
en macht, waarin zijn goddelijke majesteit uitblinkt" 6. Waardevol 
is de meening over het vleesch (caro) van Christus. „Als een kanaal 
stoot zijn vleesch het leven, dat in zijn godheid innerlijk woont, in 
ons uit" 7. Bij de bespreking van het Avondmaal komt dit opnieuw 
aan de orde. Christus, lichamelijk in den hemel, is dezelfde, die alle 
dingen vervult; hier zijn „twee dingen, naar den schijn tegengesteld, 
welke nochtans in waarheid met elkander overeenstemmen" s, want 
het is de Heilige Geest, in wien Christus zijn tegenwoordigheid open- 

1 InsL, II, 16, 5. 

2 Calv. Opera, XLVII, c. 64 (comra. Joh. 3 : 16). 

3 Calv. Opera, Lil, c. 28 (comm. Fil. 2:9). 

* Calv. Opera, XLV, c. 799 (comm. in harm. evang. Matth. 28 : 10). 

5 T.z.p., c. 792 (comm. in harm. evang. Matth. 28 : 1). 

6 Calv. Opera, XLII, c. 444 (comm. Joh. 20 : 28). 
■^ T.z.p., c. 152 (comm. Joh. 6 : 54). 

8 Calv. Opera, LI, c. 195 (comm. Ef. 4 : 10). 
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baart. De teekening van Christus als mensch is daarom bij Calvijn 
steeds gehouden in het licht der heilsopenbaring; ook en vooral, zoo- 
als E. Mülhaupt heeft aangetoond, in de preeken, waarin „ein leben- 
diges personhaftes Bild von Christus" is te vinden, „aber die nackte 
Geschichte hat ihm dies nach seinem eigenem Empfinden nicht ge- 
geben"; het komt er op aan, „dass das durch Leiden und Tod er- 
worbene Gut den Menschen vor Augen tritt" i. 

Tenslotte vestigt Calvijn er de aandacht op, dat de menschheid 
van Christus niet eeuwig is. Eschatologisch gezien zal de bemiddeling 
eenmaal wegvallen. Voor den mensch is thans God „de regeerder 
in het aangezicht van den mensch Christus; alsdan zal Christus dat 
koninkrijk weer overgeven, dat Hij ontvangen heeft, opdat wij vol- 
komen Gode aanhangen; Hij zal het van zijn menschheid tot de 
heerlijke godheid brengen. Zoo zal dan Christus den Vader onder- 
worpen worden, omdat wij in de wegneming van het deksel openlijk 
God zullen zien, in zijn majesteit regeerende, en de menschheid van 
Christus zal niet meer tusschenbeide zijn om ons van breeder aan- 
schouwing Gods te verhinderen" 2. 

Deze toelichting is een uiting van de gedachte aan de soteriologische 
beteekenis van Christus als God en mensch, welke in het rijk der 
voleinding het interim dezer bedeeling volkomen heeft doen over- 
gaan. Hier is de taak van Christus, die door den val van den mensch 
noodig was ter verzoening 3, ten einde. 

§ 2 - Christus en de mensch 

Wie over Christus, den Middelaar tusschen God en mensch, over 
zijn persoon en werk een beschouwing geeft, heeft na het theologisch 
gezichtspunt, dat de verhouding van Christus tot God omschreef, 
evenzeer de nieuwe relatie, waarin de mensch door den Middelaar 
gesteld is, te schetsen. Calvijn heeft deze taak nimmer uit het oog 
verloren, hetgeen zich laat verstaan bij iemand, die zich van specu- 
latie zoo wars getoond heeft. Bovendien viel hier krachtens de christo- 
centrische visie heel wat te herstellen en uit den weg te ruimen. 
A. Ritschl heeft geschreven, dat Calvijn's leer „über die von Christus 
geleistete Genugthuung und sein Verdienst, über die von ihm ver- 
mittelte Sündenvergebung und Gerechtigkeit nicht von dem objec- 

^ E. Mülhaupt, Die Predigt Calvins, S. 130 ff. 

2 Calv. Opera, XLIX, c. 549 (comm. 1 Cor. 15 :27). 

« Vgl. R. Schwartz, Brief e, II, S. 309. 
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tiv-theologischen, sondern von dem subjectiv-religiösen Gesichtspunkt 
beherrscht ist, namlich, dass Christus dies Alles für uns gethan, für 
uns erworben hat"i; terecht, inzooverre het aansluit aan het derde 
boek der Institutie en bedoelt, dat „Christus zonder nut is, zoolang 
Hij buiten ons is" 2 en zijn woord en daad den mensch toekomen 
door den Heiligen Geest, wiens bemiddeling het anthropologisch ge- 
zichtspunt der Christologie geheel draagt. Hier is sprake van de recht- 
vaardiging en heiliging door, maar ook van de navolging van Christus. 

A - Rechtvaardiging 

In de laatste Institutie-uitgave is de behandeling van het onder- 
werp, „dat Christus voor ons de genade Gods en de zaligheid verdiend 
heeft" toegevoegd, opdat men niet twijfele, dat „Christus, om zich 
geheel te wijden aan onze zaligheid, zichzelf in zekeren zin vergeten 
heeft" 3, zoodat het den mensch geoorloofd is „de toevlucht te nemen 
tot zijn bloed, opdat wij na het verkrijgen der gerechtigheid voor 
Gods gericht onbevreesd mogen staan" 4. Ziehier het zegenrijke ge- 
volg van de nieuwe relatie, die met de verzoening door Christus niet 
automatisch voor den mensch gereed is, maar de daad van God 
in den Heiligen Geest onderstelt, die de rechtvaardiging toekent in 
het geloof van den mensch, die van zondaar voor gerechtvaardigd 
gehouden wordt. Calvijn is bereid met Paulus van rechtvaardigheid 
en verzoening „promiscue" te spreken, „opdat wij begrijpen, dat zij 
wederkeerig onder elkaar vervat zijn"^, waarin is uitgedrukt, dat 
Christus in de verzoening met God èn in de rechtvaardiging van den 
mensch steeds Middelaar is. De geloofspraktijk heeft hierbij eminent 
belang. Het is gewenscht, „dat wij bedenken, dat zij (de rechtvaar- 
diging) de voornaamste pijler 6 is, waarop de godsdienst rust, opdat 
wij des te grooter aandacht en zorg aan haar wijden. Want indien 
gij niet eerst van al weet, welke plaats gij bij God inneemt en hoe 

1 A. Ritschl, Rechtfertigung und Versöhnung, 1. Band, S. 205. 

2 Inst, m, 1, 1. 
8 Inst., II, 17, 6. 
4 T.Z.P., 17, 5. 

B Inst, m, 11, 22. 

ö T.z.p., 11, 1. De vertaling van Dr A. Sizoo is hier onjuist, betrekt het onder- 
werp van dezen zin (ea) ten onrechte op „opera", terwyl „ratio iustificationis" 
in het oog is gevat; volgens Dr Sizoo zou Calvijn hier dan beweren, dat de goede 
werken als de voornaamste pijler van den godsdienst moeten beschouwd 
worden ! 
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zijn oordeel over u is, zoo hebt gij geen enkel fundament om uw 
zaligheid te schragen en ook niet om uw vroomheid tot God op te 
richten". 

In de eerste editie der Institutie komt de leer der rechtvaardiging 
terloops naar voren, vooral in het eerste hoofdstuk (de lege) en in 
het tweede (de fide). Toch laten de constitueerende momenten zich 
hier reeds gelden; het blijkt uit den bouw der geloofsleer, waarvan 
Jezus Christus het fundament is ; de oorsprong is gelegen in de godde- 
lijke verkiezing, die tot middelpunt heeft de verzoening door Christus' 
bloed, zoodat wij „in Hem ingeplant reeds op zekere wijze (quodam- 
modo) het eeuwige leven deelachtig zijn", en „daar wij zondaren 
zijn. Hij onze rechtvaardigheid is" i. Het is opvallend, dat dit „in Hem 
ingeplant" in het hoofdstuk over de wet staat als uitdrukking van de 
verbondenheid van Christus met den geloovige. Sprekend over het 
geloof, heet het dan, dat „Christus' rechtvaardigheid in Hemzelf, niet 
in ons gelegen is maar door toerekening de onze wordt, naarmate 
door ons aanvaard" 2. Hoewel de imputatie-gedachte veeleer bij een 
juridischen gedachtengang zou aansluiten, behandelt Calvijn haar bij 
„de fide" ; verwacht men in dit hoofdstuk de uitdrukking „inplanting" 
als typeerend voor de geloof s-gemeenschap, dan treft men haar juist 
aan in „de lege". Dit op te merken is van waarde voor de beschouwing 
van het verband van Christus en den mensch ; hoezeer onderscheiden, 
beide, toerekening van Christus' gerechtigheid en inplanting in Hem, 
in zijn lichaam, zijn zonder elkander niet te denken; men kan het 
eene niet zeggen zonder tevens het andere te bedoelen. Het is bekend, 
dat de hervormer na 1536 met het oog op den uitbouw van zijn levens- 
werk zijn opvattingen gedurig heeft toegelicht en verdedigd. Zoo 
schrijft hij in den Catechismus van 1538: „Ons maakt Hij (n.1. Chris- 
tus) zijns deelachtig, opdat wij, die zondaren in onszelf zijn, door 
zijn gerechtigheid voor den troon Gods rechtvaardig gerekend wor- 
den en aldus van eigen rechtvaardigheid beroofd, met Christus' 
rechtvaardigheid bekleed worden : en door werken onrechtvaardig, door 
het geloof van Christus gerechtvaardigd worden. Door het geloof 
namelijk worden wij, gelijk men zegt, gerechtvaardigd, niet omdat wij 
door eenige rechtvaardigheid innerlijk worden vervuld, maar omdat 
Christus' rechtvaardigheid, alsof zij de onze ware, door ons aanvaard 
wordt, ondanks eigen onrechtvaardigheid ons toegerekend : deze recht- 

^ Calü. Opera, I, c. 51. 
^ T.Z.P., c. 60. 
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vaardigheid mag men met één woord zonden-vergeving noemen" i. 

Intusschen vond Calvijn het noodig in de volgende Institutie- 
uitgave, welke nieuw en meer zelfstandig werd opgezet, een afzonder- 
lijk hoofdstuk aan de leer der rechtvaardigheid te wijden, na vooraf 
te hebben gesproken over de boete 2. Daar de samenhang in materi- 
eelen zin overeenkomt met de laatste editie van 1559, welke is aan- 
gevuld met een polemiek tegen sommige gewichtige meeningen, 
verdient het aanbeveling eerst deze laatste te volgen om daarna de 
perspectieven der rechtvaardigheidsleer, voorzoover ons gezichtspunt 
dit vereischt, na te gaan. 

Onder degenen, die een andere meening dan Calvijn zijn toegedaan, 
neemt Osiander een vooraanstaande plaats in 3. Eerst door den arbeid 
van Luther gegrepen, gaat hij toch op cardinale punten zijn eigen 
weg. Ten aanzien van de leer der rechtvaardiging kan Osiander zich 
met de forensische opvatting in 't geheel niet vereenigen, en ziet, 
uitgaande van zijn exegese van Galaten 2 : 20 zich genoodzaakt de 
rechtvaardiging afhankelijk te stellen van de inwoning van Christus 
door het geloof in den mensch, waardoor de oorspronkelijke gerechtig- 
heid den nciensch wordt teruggegeven. Deze stelling staat natuurlijk 
in verband met Osiander's overige beschouwingen, met name inzake 
de christologie in meer objectieven zin. De menschheid van Christus 
heeft hier nauwelijks reëele beteekenis en wordt alleen als draagster 
der godheid aanvaard, als openbarings-mogelijkheid. „Christus moest 
ook mensch zijn om onder ons menschen te kunnen wandelen" 4. De 
eigenlijke gave aan den mensch is Christus' zuivere godheid. Hirsch 
omschrijft in zijn studie over Osiander diens gedachte aldus: „Christi 
menschliche Natur als Natur besitzt die Gerechtigkeit nicht anders 
als wir nach der Einwohnung" 5. Daarmede hangt samen, dat Christus 
zoo slechts krachtens zijn goddelijke natuur onze gerechtigheid is. 
Het geloof is het middel, waardoor de rechtvaardigheid van Christus 
den mensch ten deel valt: „Christus' rechtvaardigheid is onze geheele 



1 Calv. Opera, V, c. 335. 

2 Calv. Opera, I, 685-736, de poenitentia; c. 737-802, de justificatione. 

3 Vgl. R. Seeberg, Lehrbuch der Dogmengeschichte, Band IV, 2 H. Leipzig 1920, 
S. 496 ff ; A. Ritschl, Rechtfertigung und Versöhnung, S. 235 ff; E. Hirsch, Die 
Theologie des Andreas Osiander, Göttingen 1919, passim; J. A. Dorner, Lehre 
von der Person Christi, S. 582 ff. 

4 E. Hirsch, Osiander, S. 37. 

5 T.Z.P., S. 38. 
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substantie, essentieel en eeuwig" i. De gedachte van toerekening 
schijnt evenwel niet afwezig; op grond van het geloof achte men de 
zonde gedelgd; Christus' gerechtigheid, in ons werkend en ons be- 
wegende, waarborgt de eens volkomene reiniging. Deze anticipatie 
op de toekomst blijft aan het forum van het menschelijk geweten 
onttrokken en geschiedt alleen in de oogen van den eeuwigen God 
en zijn Engelen. De blijvende zonde wordt dan ook niet toegerekend. 
Volgens Hirsch is het niet duidelijk, of Osiander het forensische ele- 
ment in de rechtvaardigingsleer geheel heeft prijsgegeven; wel heeft 
hij verdedigd, dat de christen door genade de goddelijke natuur deel- 
achtig is en dat de „inhabitatio totius trinitatis" onderstelling is der 
rechtvaardiging en zoo zelfs voorwerp van eerbiedig aanbiddend over- 
denken 2. Daarop kan dan volgen, dat „wanneer Gods wezenlijke 
gerechtigheid in ons woont, zij ook onze gerechtigheid voor God is" 3. 
Dientengevolge verdwijnt de zin van de voorbede van Christus als 
eeuwigen hoogepriester 4. Osiander had zooals ook Dorner schrijft, 
minder belangstelling voor de daad dan voor het wezen van Christus s, 
zoodat ook het waarachtig-menschelijke leven op den achtergrond ge- 
raakte. 

Het spreekt vanzelf, dat Calvijn tegen deze voorstelling der recht- 
vaardiging bezwaar had; hij wijdt in zijn laatste Institutie hieraan 
een gedegen bestrijding. „Aangezien Osiander het een of ander ge- 
gedrocht van een essentieele rechtvaardigheid heeft ingevoerd, waar- 
door hij de onverdiende rechtvaardigheid wel niet heeft willen op 
zij zetten, maar haar toch in zulk een duisternis gehuld heeft, dat 
deze de vrome harten verdonkert en van het ernstig besef van Christus' 
genade berooft, is het, voordat ik tot andere dingen overga, noodig 
deze razernij te weerleggen" 6. Vervolgens wordt de vinger gelegd 
bij de kwestie, waar het om gaat, n.1. de wijze, waarop de mensch 
met Christus verbonden is, wat voor Calvijn geschiedt „door de ver- 
borgen kracht van zijn Geest" 7. „Dat wij één zijn met Christus" aan- 
vaardt hij ; „dat Christus' wezen met het onze vermengd wordt", wijst 
hij af en komt op voor het persoonlijk karakter van de relatie van 

1 E. Hirsch, Osiander, S. 59, 60. 

2 T.Z.P., S. 203. 
^ T.Z.P., S. 230. 
^ T.Z.P., S. 232. 

^ J. A. Dorner, Lehre von der Person Christi, S. 588. 
« Inst, III, 11, 5. 
' T.z.p. 

8 
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Christus en den merisch, waarbij de afstand bewaard blijft. De her- 
vormer gevoelt, dat Osiander „niet tevreden is met die rechtvaardig- 
heid, welke ons door de gehoorzaamheid en de offerande van Christus' 
dood verworven is, maar verzint, dat' wij naar ons wezen in God 
rechtvaardig zijn, doordat ons zoowel Gods wezen alsook zijn hoe- 
danigheid ingegoten is", zooals in de „inwoning der geheele triniteit" 
is voorgesteld. De eigenlijke dwaling is het spreken van „wezens- 
vermenging, waardoor God zich in ons overstort en ons als het ware 
tot een deel van zich zelf maakt". Calvijn vergelijkt haar met een 
inktvisch i, „die door uitstorting van zwart en troebel bloed zijn vele 
staarten verbergt", om te zeggen, hoe de rechtvaardigheid aan den 
mensch wordt ontroofd. Osiander kan rechtvaardiging en heiliging 
niet uiteenhouden, omdat de verzoening niet in het centrum blijft 
en hij het karakter van het geloof uit het oog verliest; het geloof is 
als „een vat, omdat wij Christus niet kunnen bevatten, tenzij wij ledig 
en met open mond der ziel komen om Christus' genade te begeeren" ; 
„het geloof rechtvaardigt doordat het ons Christus toebrengt evenals 
een pot, met geld gevuld, den mensch rijk maakt", waarbij nochtans 
vorm en inhoud in eigen waarde erkend blijven. Het is gebrek aan 
onderscheidingszin, wanneer Osiander, wat aan de persoon van den 
Middelaar eigen is, niet begrenst tegen wat God als Vader en als 
Geest kenmerkt. „Laat ons opmerken — zegt de hervormer — , dat 
de Vader spreekt, dat Hij aan den Zoon de taak toedeelt van recht- 
vaardig te maken; dat Hij de oorzaak daarbij voegt, namelijk omdat 
Hij de rechtvaardige is; en dat Hij de wijze of het middel plaatst 
in de leer, waardoor Christus gekend wordt" 2. De rechtvaardigheid 
van den mensch ontspringt aan de gehoorzaamheid van Christus; 
Calvijn formuleert dit aldus : „de bron der rechtvaardigheid ligt volgens 
Paulus nergens anders in dan in het vleesch van Christus" 3. „Het 
vleesch" wekt de gedachten-associatie van menschelijk leven, lijden, 
verlaten-zijn, sterven, van kruis en verzoening; daarom: „Christus 
is voor ons als een ter beschikking gestelde bron, waaruit wij kunnen 
putten datgene, wat anders zonder vrucht verscholen zou blijven in 
die verborgen en diepe bronwei, die in de persoon van den Midde- 
laar tot ons opwelt" 4. Wanneer Calvijn langs dezen weg ruimte maakt 

1 Inst, III, 11, 16. 

2 T.Z.P., 11, 8. 

3 T.Z.P., 11, 9. 

4 T.z.p. 
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voor de forensische opvatting der rechtvaardiging, gevoelt hij tevens 
behoefte de verbondenheid van Christus en den mensch te doen 
uitkomen. De rechtvaardiging gaat immers niet buiten den mensch 
om; „van dit onvergeHj keiijk goed blijven wij beroofd, totdat Chris- 
tus de onze wordt. Dus die verbinding van hoofd en ledematen, het 
wonen van Christus in onze harten, en eindelijk de mystieke eenheid 
(mystica unio) worden door ons op den hoogsten trap gesteld, opdat 
Christus, wanneer Hij de onze geworden is, ons deelgenooten maakt 
van de gaven, waarmede Hij toegerust is"i. Deze verbinding is van 
geestelijken, persoonlijken aard, welke geen vermenging toelaat. 

Osiander hecht aan de figuur der dubbele rechtvaardigheid groote 
beteekenis; hij bedoelt eenerzij ds de rechtvaardigheid, welke de 
mensch in het geloof, als inwoning, van Christus ontvangt, essentieel 
en reëel; anderzijds die, welke, in den mensch wonend, in leven en 
handelen zich openbaart. De hervormer ziet een ander onderscheid 
n.1. tusschen wedergeboorte en rechtvaardiging. De wedergeboorte 
„begint God in zijn uitverkorenen zoo en gaat daarmee in den ganschen 
loop huns levens allengs en somtijds langzaam voort, dat zij altijd 
voor zijn rechterstoel onderworpen zijn aan het oordeel des doods. 
Maar wat de rechtvaardiging betreft: die bewerkstelligt Hij niet ten 
deele, maar zoo, dat zij vrijelijk, als met Christus' zuiverheid bekleed, 
in de hemelen verschijnen" 2. De rechtvaardigheid draagt een vol- 
strekt karakter en bevat een sterk element van levenskracht en troost. 
De apostel Paulus geldt als voorbeeld van den mensch, die dit alzoo 
aanvaardt. „Wanneer hij de toevlucht neemt tot de rechtvaardig- 
heid, die alleen in Gods barmhartigheid gegrond is, dan tart hij op 
fiere wijze het leven, den dood, de smaadheden, den honger, het 
zwaard en alle tegenspoeden" 3. Tegenover de dubbele gerechtigheid, 
waarmede Osiander de heiligen „als met een gevoerd kleed be- 
kleed" acht, waardoor zij „blijven weifelen en wankelen", wordt 
gesteld de „wonderbare wijze van rechtvaardiging, dat zij, die met 
Christus' gerechtigheid bedekt zijn, niet huiveren voor het oordeel, 
dat ze waardig zijn en dat ze, terwijl ze zich zelf terecht veroordeelen, 
buiten zichzelf voor rechtvaardig gehouden worden" 4. Dit wordt zoo 
stellig naar voren gebracht, omdat Calvijn overtuigd is van het „ein- 
malige" van Christus' arbeid, en weet, „dat wij de gerechtigheid en 

^ Inst., m, 11. 10. 
^ T.Z.P., III, 11, 11. 
^ T.Z.P. 
^ T.Z.P. 
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het leven hebben in den dood en de opstanding van Christus" i. Voor 
de critiek is een ontroerend motief: „Kortom, alwie een tweevoudige 
rechtvaardigheid invoert, opdat de ellendige zielen niet zouden rusten 
louter en alleen in de barmhartigheid -Gods, kroont Christus bij wijze 
van spot met gevlochten doornen" 2. Ten aanzien van Osiander acht 
de hervormer het noodzakelijk de waarde van de menschheid van 
Christus, vooral in de leer der rechtvaardiging, zoowel door de réserve 
voor de persoon van den Middelaar als in den eerbied voor zijn 
volkomen werk in het licht te stellen. 

Dit geldt evenzeer voor de antithese met de scholastieke christo- 
logie. In hoeverre Christus bij het sacrament betrokken is, zal in het 
derde hoofdstuk worden besproken. Hier dringt het probleem naar 
voren van de verhouding van geloof en werken. De scholastieke theo- 
logie zag de rechtvaardiging wel als keerzijde der verzoening, maar 
was ten gerieve van de pastorale practijk niet bereid daarvan de 
consequentie te trekken. Bijgevolg had men hevig bezwaar tegen de 
stelling: door het geloof alleen. Volgens deze „theologie wordt de 
mensch door het geloof gerechtvaardigd, doch een deel der recht- 
vaardigheid in de werken gesteld; zulk een halve rechtvaardigheid 
kende Paulus niet; wij kunnen niet anders de rechtvaardigheid van 
Christus deelachtig worden, dan als wij geen rechtvaardigheid heb- 
ben. Zoo dan, men moet óf niets óf alles aan het geloof of aan de 
werken toeschrijven" s. Calvijn houdt rekening met het feit, dat „hei- 
liging en rechtvaardiging onderscheiden weldaden van Christus 
zijn" 4. De afwijking der scholastieken schuilt daarin, dat zij meenen 
voorbereidingen te moeten treffen voor het ontvangen der rechtvaar- 
diging; met opzet worden de „Sententiae" van Lombardus geciteerd, 
waarin de rechtvaardiging, door Christus geschonken, op tweeërlei 
manier wordt uitgelegd: „in de eerste plaats rechtvaardigt de dood 
van Christus, doordat door dien dood de liefde in onze harten op- 
gewekt wordt, waardoor wij rechtvaardigen worden; vervolgens om- 
dat door dienzelfden dood de zonde uitgebluscht wordt, waardoor de 
duivel ons gevangen hield, zoodat zij nu geen macht meer heeft om 
ons te veroordeelen" 5. Hier komt naast de daad van Christus als 



1 Inst., 11, 12. 

2 T.z.p. 

3 Calv. Opera, L, c. 196 (comm. Gal. 2 : 16). 

4 Inst., III, 11, 14. 

5 T.Z.P., 11, 18. 
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tweede moment de liefde van den mensch te staan, waarvan de recht- 
vaardigmaking in hare activiteit afhankelijk is. Galvijn acht dit 
overdrijving van Augustinus' meening, die hij overigens zelf niet voor 
zijn rekening neemt; „want ofschoon hij (n.1. Augustinus) op uit- 
nemende wijze den mensch berooft van alle lof der rechtvaardigheid 
en dien geheel toeschrijft aan Gods genade, doet hij toch de genade 
betrekking hebben op de heiliging, waardoor wij tot nieuwheid des 
levens door den Geest wedergeboren worden" i. Stelt men de vraag, 
of dan, als volgens den hervormer „het geloof rechtvaardigt", niet 
evenzeer de reactie in den mensch eventueel als element der heiliging 
bedoeld is, dan vindt men als antwoord: „het geloof rechtvaardigt 
daarom, omdat het de in het evangelie aangeboden rechtvaardigheid 
aanvaardde en omhelst" 2. Het geloof blijft op het Woord gericht, 
dat de verkondiging is van Christus, die door verzoening rechtvaar- 
digt. In de scholastieke theologie dreigt de wedergeboren mensch 
de centrale plaats in te nemen, wat Galvijn heftig bestrijdt. „De 
vaardigheid van den wedergeboren mensch beschrijven zij zoo, dat 
de mensch, door het geloof in Ghristus met God eenmaal verzoend, 
door zijn goede werken rechtvaardig geacht wordt bij God en door 
de verdienste van die werken aangenaam is"3. Dit is wel zeer in 
tegenspraak met de Schrift, die „ons op vele plaatsen elk vertrouwen 
op de werken ontneemt, wanneer ze leert, dat al onze gerechtigheden 
stinken voor Gods aanschijn, tenzij ze van Christus' onschuld een 
goeden reuk ontvangen" 4 ; het is de Schrift, die zegt, „dat de vromen, 
waarheen hun zinnen zich ook wenden, hoe hoog zij ook stijgen, 
hoever zij zich ook in de lengte en breedte uitstrekken, toch niet 
moeten gaan buiten de liefde van Christus, maar zich geheel houden 
binnen de overdenking van haar, omdat zij alle afmetingen in zich 
bevat; en dat wij, wanneer wij bekennen, hoezeer Christus ons heeft 
liefgehad, vervuld worden tot alle volheid Gods" s. 

Het was Galvijn wel toevertrouwd deze hoofdgedachte toe te pas- 
sen in elke controvers, die zich voordeed. Sadoletus krijgt ten ant- 
woord, als hij op grond van kerkgezag en verdienste-leer tot terugkeer 
naar de moederkerk heeft aangespoord, dat „Christus de éénige 

^ InsL, III, 11, 18. 
^ T.Z.P., 11, 17. 
« T.Z.P., 14, 11. 
^ T.Z.P., 14, 16. 
^ T.Z.P., 14, 19. 
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rechtvaardigheid is" krachtens verzoening en dat wij Hem „door 
het geloof omhelzen en alzoo in zijn gemeenschap komen"; het ge- 
vaar van veronachtzaming van het leven des geloofs als gehoorzaam- 
heid is daarmee niet prijsgegeven, zooals men denkt: integendeel 
„Christus is nergens zonder zijn Geest en daarom is de genadige 
rechtvaardigheid met noodzakelijke wedergeboorte verbonden" i. Zoo- 
als zij Christus van zijn Geest niet scheiden zullen — zoo heet het 
in het „Antidotum" op de „Acta Synodi Tridentinae" — evenmin 
het geloof van de liefde (caritas) ; het geloof maakt ons Christus en 
al zijn goederen deelachtig; het geloof overwint de wereld niet, tenzij 
het ons in Christus inplant, die alleen wereld-overwinnaar is" 2. De 
schrijver laat in dit tractaat zien, dat tegenover Christus noch voor- 
afgaande noch volgende werken als zoodanig de rechtvaardigheid 
beïnvloeden, waarmede de weg, die in de Roomsche kerkpractijk is 
voorgeschreven, vervalt. Hij verwijt aan het concilie van Trente, dat 
men in het boete-stelsel niet alles op Christus richt, „terwijl zij nu 
alle gewetens van rustig vertrouwen berooven" 3. 

Moge Calvijn in zijn geschriften uit verschillende levensperioden 
zichzelf in zijn rechtvaardigingsleer wel gelijk gebleven zijn, de struc- 
tuur van de laatste Institutie-uitgave is op dit punt te merkwaardig, 
dan dat wij hieraan geen aandacht zouden moeten besteden. Het 
derde boek vangt aan met de opmerking, dat „wij nu moeten zien, 
hoe de goederen tot ons komen" 4, waarmede gewezen wordt op de 
gemeenschap met Christus door de werking van den Heiligen Geest. 
Vervolgens gaat het over geloof, wedergeboorte, boetvaardigheid, over 
biecht en voldoening, aflaten en vagevuur. Het christelijk leven omvat 
zelfverloochening, kruisdagen en overdenking van het toekomende 
leven. Eerst dan wordt de rechtvaardiging ter sprake gebracht. Dat 
wil zeggen, dat Calvijn niet in de rechtvaardiging zijn uitgangspunt 
neemt en van daaruit redeneert over het leven,, over heiliging en 
navolging; hij betrekt de rechtvaardiging op het geloof en plaatst 
haar aan het einde van den gedachtengang over de werken om te 
herinneren aan den „voornaamste pijler, waarop de godsdienst rust" 5. 
„De wijze van rechtvaardiging is daarom minder aangeroerd, omdat 



1 Calv. Opera, V, c. 397, 398; vgl. XLIX, c. 789. 

2 Calv. Opera, VII, c. 450 sq. 
8 T.Z.P., c. 456. 

4 InsL, III, 1, 1. 

5 T.Z.P., 11, 1. 
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het van belang was te begrijpen, hoezeer het geloof, waardoor wij 
alleen de onverdiende rechtvaardigheid door Gods barmhartigheid 
verkrijgen zich wijdt aan de goede werken" i; aan deze zal men 
sterker aandacht wijden, wanneer men het fundament, dat de zalig- 
heid schraagt, kent en ook het oordeel Gods over den mensch. Na 
een uiteenzetting van de activiteit van den wedergeborene wordt 
over de rechtvaardiging gesproken, als het ware om voor overschat- 
ting van de werken te waarschuwen, ook voor gevoelens van minder- 
waardigheid bij mislukking; want men bedenke, dat Christus' vol- 
strekte arbeid de grond is der rechtvaardigheid; met een beeld uit 
de juridische sfeer wordt dit duidelijk: „rechtvaardigen is niets an- 
ders dan hem, die aangeklaagd werd, van de beschuldiging vrij- 
spreken, alsof zijn onschuld bewezen was"; mogelijk en werkelijk 
wordt dit „door de tusschenkomst van Christus" 2, in wiens kracht de 
geloovige leeft, „want, al wat Hij bezit, staat in geen betrekking tot 
ons, totdat wij met Hem tot één samengroeien" 3. Het is de functie 
van den Heiligen Geest om te bemiddelen. „Christus ligt in zekeren 
zin werkeloos terneder, totdat onze harten gericht zijn op den Geest; 
want vóór dien aanschouwen wij Christus slechts onverschillig buiten 
ons en daarom ver van ons. Daarop ziet dat heilig huwelijk, waardoor 
wij vleesch worden van zijn vleesch en beenderen van zijn beenderen 
en daarom één met Hem. Door de genade en kracht van den Geest 
worden wij tot zijn leden gemaakt, zoodat Hij ons onder zich heeft 
en wij wederkeerig Hem bezitten" 4. 

Deze omschrijving van heilige verbondenheid is meer dan de aan- 
wijzing eener dogmatische orde; zij is getuigenis van het persoonlijk 
levensgeheim, dat, naarmate het minder onder woorden werd ge- 
bracht, des te sterker leven en denken van den hervormer beïnvloed- 
de, wezenlijke drijfveer was tot reformatie der kerk en den geest 
ondanks het zwakke lichaam frisch hield. Christus bezitten betee- 
kende voor hem, dat Christus de Heer was, in wiens dienst hij stond, 
met wiens gerechtigheid hij zich bekleed wist, door wiens liefde hij 
werd bewaard. 

Herhaaldelijk waarschuwt Calvijn er tegen de gemeenschap met 
Christus op te vatten als hoedanigheid of deugd, welke in den mensch 

1 Inst, III, 11, 1. 

2 T.Z.P., 11, 3. 
^ T.Z.P., 1, 1. 
* T.Z.P., 1, 3. 
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is ingedaald; het gaat om de rechtvaardigheid van Christus; „dat 
wij dit inderdaad van elders leenen, wat wij in onszelf niet hebben" i. 
„Want de Heere Christus deelt ons zijn rechtvaardigheid toe 
met dit recht, dat Hij op een wonderbare wijze, voorzooveel 
het oordeel Gods aangaat, zijn ,kracht in ons overgiet'* 2. in 
den zin van de mystiek, die God en mensch ten koste van het per- 
soonlijke met elkander vereenzelvigt, is dit natuurlijk niet bedoeld; 
de grenzen worden niet overschreden in de werking van den Heiligen 
Geest. 

Om dit levendig voor te stellen wordt een afzonderlijk hoofdstuk 
gewijd aan de gedachte „dat wij onze harten tot Gods rechterstoel 
moeten opheffen, opdat wij met ernst overtuigd worden van de on- 
verdiende rechtvaardigheid" 3. Het vertrouwen op de menschelijke 
prestatie valt weg; „zoolang de blik van het oog zich bezig houdt 
met het beschouwen van de dingen, die nabij zijn, ontvangt het oog 
de bewijzen van zijn scherpziendheid; maar richt het zich op de 
zon, dan wordt het door haar al te grooten glans gekwetst en verblind 
en gevoelt in het aanschouwen der zon een even groote zwakheid, 
als het kracht ondervond bij het zien der lagere dingen" 4. Vandaar, 
dat „elk vertrouwen op onszelf moet worden weggeworpen, opdat 
wij onbelemmerd ons tot Christus mogen haasten en opdat wij ledig 
en hongerig met zijn goederen vervuld mogen worden. Want nooit 
zullen wij voldoende op Hem vertrouwen, tenzij wij geheel en al 
onszelf wantrouwen; nooit zullen wij in Hem onze harten voldoende 
opheffen, tenzij zij eerst terneder geworpen zijn in ons zelf; nooit 
zullen wij in Hem voldoende ons troosten, tenzij wij in onszelf mis- 
troostig zijn" 5. Het is dit lyrisch rhythme, dat in zoo persoonlijken 
vorm de critiek weergeeft op alle streven naar geestehjke kwaliteiten. 
De toekenning van de imputatieve gerechtigheid van Christus is het 
werk van den Heiligen Geest, die het onderpand is van het heil, dat 
op aanschouwing in den hemel wacht. Deze eschatologische visie be- 
zielt de verwachting van den christen; men denke aan den nadruk 
op de hoop en de meditatie van het eeuwige leven. 

Het is noodzakelijk te bedenken, dat de rechtvaardiging van den 



1 Calv. Opera, XLIX, c. 62 (coram. Rom. 3 : 24) ; L, c. 74 (comm. 2 Gor. 5 : 21). 

2 Inst, III, 11, 23. 

3 T.Z.P., 12, 2. 

4 T.Z.P., 12, 2. 
« T.Z.P., 12, 8. 



121 

mensch plaats heeft in de gemeente. „Wij zijn in zijn lichaam in- 
gelijfd" 1, en de verhouding van Christus en de zijnen als van „hoofd 
en ledematen" 12 wijst dit reeds aan. A. Ritschl acht deze factor 
in de laatste Institutie-uitgave te weinig gewaardeerd in vergelijking 
met vroegere werken; het is juist, als hij opmerkt: „im Genfer 
Katechismus ist die Verbindung zwischen der Lehre vom Werke 
Christi und der Lehre von der den Einzelnen nothwendigen Sünden- 
vergebung durch den Mittelbegriff der Gemeinde noch enger gezogen 
als in den systematischen Schriften Calvins. Die Gemeinde namlich 
ist die beabsichtigte Wirkung des Todes Christi und die Sünden- 
vergebung als das principielle Heilsgut der Glieder der Gemeinde 
dargestellt" s. Het ligt voor de hand, dat dit in een kerkelijk leerboek 
als de Catechismus naar voren treedt. Toch beheerscht de verbinding 
van rechtvaardiging en kerk ook de Institutie, zooals in ons volgend 
hoofdstuk bhjkt, want de kerk, waar de bediening van Evangelie 
en Sacramenten in eere gehouden wordt, is het lichaam van Christus. 
Meer dan het telkens genoemd wordt te dezen opzichte, is de ge- 
meente voortdurende onderstelling; zoo goed als Calvijn zijn Institutie 
ook schreef tot opbouw der kerk. 

Van de leer der rechtvaardiging door Christus is alleen iets te 
zeggen vanuit den val van den mensch; daarbij doet zich de vraag 
voor, of Christus nu alleen teruggeeft, wat in Adam is verloren ge- 
gaan, dan wel iets meer of iets anders. „De hoofdzaak is deze: daar 
Christus Adam overtreft, zoo overwint de rechtvaardigheid van Chris- 
tus Adams zonde en Adams vervloeking wordt door Christus' genade 
overtroffen. De dood, die van Adam gekomen is, wordt door Christus' 
leven verslonden. Om Adams zonde worden wij niet alleen door 
toerekening veroordeeld, alsof de straf van een vreemde zonde op 
ons werd gelegd; maar daarom dragen wij zijn straf, omdat wij ook 
schuldig zijn, n.1. inzooverre onze natuur in hem verdorven en bij 
God van ongerechtigheid schuldig is. Maar door de rechtvaardigheid 
van Christus wordt ons op een andere manier de zaligheid terug- 
gegeven; want zij wordt ons daarom niet toegerekend, omdat zij 
binnen in ons is, maar omdat wij Christus zelf met al zijn goederen 
bezitten. De gave der rechtvaardigheid beduidt niet een kwaliteit, die 
God in ons geeft, maar onverdiende toerekening der rechtvaardig- 

1 Inst, m, 11, 10. 

=^ T.Z.P. 

^ A. Ritschl, Rechtfertigung und Versöbnung, S. 206. 
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heid"i. Daarbij wordt dan gewezen op het geloof als inplanting tevens. 
Door de erkenning der ellende, waartoe de wet den mensch brengt, 
wordt men tot Christus geleid, die gezonden is „den kranken een 
geneesheer, den gevangenen een verlosser, den verdrukten een ver- 
trooster, den overvallenen een wreker" 2. Calvijn spreekt over de 
„verborgen vereeniging (arcana coniunctio), waardoor wij met Hem 
zóó hecht verbonden zijn, dat Hij, ons met zijn Geest levendmakende, 
zijn kracht in ons overstort; gelijk Hij den dood gestorven is in het 
vleesch, dat Hij van ons genomen had, alzoo sterven wij in onszelf, 
opdat wij in Hem leven" 3. De tegenstelling wordt duidelijk in deze 
verklaring: „zoolang wij Adams kinderen zijn en niets dan men- 
schen, aan de zonde onderworpen, kunnen wij niet anders dan zon- 
digen; wie in Christus ingeplant zijn, worden van deze ellendige 
noodzakelijkheid bevrijd, zoodat wij het zondigen niet terstond geheel 
nalaten, maar opdat wij eindelijk in den strijd de meerderen zijn" 4, 
„Want indien wij waarlijk deel hebben aan zijn dood, wordt door 
zijn kracht onze oude mensch gekruisigd en sterft het lichaam der 
zonde, opdat de verdorvenheid der eerste natuur geen kracht meer 
hebbe. Indien wij zijn opstanding deelachtig zijn, worden wij door 
haar opgewekt tot nieuwheid des levens, die beantwoordt aan Gods 
gerechtigheid" s. 

Tenslotte beroept Calvijn zich op een beeld van Ambrosius, die 
de rechtvaardiging met het historisch verhaal van de zegening van 
Jacob illustreert; „immers, evenals deze de eerstgeboorte niet verdiend 
had van zichzelven, maar zich verborgen heeft onder het uiterlijk 
van zijn broeder en diens kleeding, welke een uitnemende geur van 
zich gaf, aandeed, en zich zoo aan zijn vader opdrong, opdat hij tot 
zijn voordeel onder de persoon van een ander de zegening ontvangen 
zou, zoo gaan ook wij schuil onder de kostbare zuiverheid van Chris- 
tus, onzen eerstgeboren Broeder, opdat wij het getuigenis der recht- 
vaardigheid van Gods aangezicht zouden krijgen" 6. 

De hoofdelementen van de leer der rechtvaardiging „inplanting 
in Christus' lichaam" en „toerekening van Christus' rechtvaardig- 



1 Calv. Opera, XLIX, c. 100 (coram. Rom. 5 : 17). 

2 T.z.p., c. 103 (coram. Rom. 5 : 20). 

3 T.z.p., c. 106 (comm. Rom. 6:5). 
* T.z.p., c. 108 (comm. Rom. 6:6). 
5 Inst, III, 3, 9. 
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heid" blijven door den hervormer gehandhaafd en in een bewogen 
getuigenis verbonden: „in Hem ingelijfd, zijn wij reeds eenigermate 
(quodammodo) het eeuwige leven deelachtig en zijn wij door hoop 
het koninkrijk Gods binnengetreden. En nog zijn wij niet aan het 
eind: dat Hij zelf, nadat wij zoo deel aan Hem gekregen hebben, 
ook al zijn we nog dwaas in onszelf, ons voor God tot wijsheid is; 
ook al zijn wij zondaars, dat Hij ons tot rechtvaardigheid is; ook al 
zijn wij onrein, dat Hij ons is tot reinheid; ook al zijn wij zwak, 
ongewapend en blootgesteld aan Satan, dat toch van ons is de macht, 
die Hem gegeven is in hemel en op aarde, waarmee Hij voor ons 
Satan vertreedt en de poorten der hel verbreekt; ook al dragen wij 
het lichaam des doods nog met ons om, dat Hij toch ons het leven is. 
Kortom, dat alles, wat aan Hem is, van ons is en dat wij in Hem 
alles hebben, maar in onszelf niets" i. 

B-Heiliging 

Het is Galvijn als een bijzondere verdienste aan te rekenen, dat 
hij in de relatie van Christus en den mensch, zooals deze in de leer 
der rechtvaardiging is gesteld, het leven-ver anderen de en -vernieu- 
wende element der Christus-kennis zoo stellig op den voorgrond heeft 
gebracht en daarmede een nauw verband heeft gevindiceerd tusschen 
rechtvaardiging en heiliging. Zijn reformatorische werkzaamheid be- 
trof toch voornamelijk de practijk der vroomheid, waarbij Christus 
in het middelpunt kwam te staan om door zijn Geest het leven een 
andere gestalte te schenken. De hervormer zag, dat de kennis aan- 
gaande Christus door den Heiligen Geest op den geheelen mensch 
inwerkt. „Want daar het geloof Christus aanvaardt, zooals Hij ons 
door den Vader wordt voorgesteld en Christus ons niet slechts wordt 
voorgesteld tot rechtvaardigheid, vergeving van zonden en vrede, 
maar ook tot heiliging en een bron van levend water, zal ongetwijfeld 
het geloof Hem nooit naar behooren kunnen kennen, zonder dat het 
tevens de heiliging des Geestes aangrijpt. Het geloof is gelegen in 
de kennis van Christus. Christus kan niet gekend worden dan met 
de heiliging van zijn Geest" 2. In het licht van deze gedachte is de 
kans, dat men door de idee der imputatieve gerechtigheid het leven 
als zoodanig zou prijsgeven, wel geheel denkbeeldig geworden. Reeds 
door het feit, dat de gerechtvaardigde in Christus' lichaam is in- 

^ Inst., III, 15, 5. 
^ T.Z.P., 2, 8. 
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geplant, is dit zoo, maar toch vooral door de consequentie, die daaruit 
in de leer der heiliging wordt getrokken. Het is immers de activiteit 
van den levenden Christus, die den mensch niet loslaat. „Christus 
rechtvaardigt niemand, dien Hij niet tegelijkertijd heiligt. Want deze 
weldaden zijn door een eeuwigen en ondeelbaren band verbonden, 
zoodat Hij hen verlost, die Hij door zijn wijsheid verlicht en hen 
rechtvaardigt, die Hij verlost en hen heiligt, die Hij rechtvaardigt" i. 
Zooals theoretisch rechtvaardiging en heiliging hun eigen structuur 
hebben en reëel een eigen waarde, zoo moet hierbij ook sprake zijn 
van een dubbel gezichtspunt van de intentie van Christus, die noch- 
tans één is in zichzelf. „Wilt gij dus de rechtvaardigheid in Christus 
verkrijgen? Dan moet gij tevoren Christus bezitten. En gij kunt Hem 
niet bezitten zonder zijn heiliging deelachtig te worden, want Hij kan 
niet in stukken gescheurd worden. Daar dus de Heere ons deze wel- 
daden laat genieten slechts door zichzelf te geven, schenkt Hij die 
beide tegelijk: de eene nooit zonder de andere; in het deelgenootschap 
aan Christus, waardoor wij gerechtvaardigd worden, ligt de heiliging 
evenzeer besloten" 2. Zoo wordt in het leven van den mensch in- 
gegrepen. „De zonde heeft nergens meer een plaats, waar Christus 
zijn kracht uitstort; indien Hij door het geloof in ons woont, vol- 
brengt Hij zijn werk, dat Hij ons van de zonden zuivert", terwijl 
van den kant van den mensch -tegelijkertijd geldt: „Wie niet op- 
houden te zondigen, maken de weldaad van Christus krachteloos, 
daar Hij gekomen is om het rijk der zonde te vernietigen" 3. 

In de overwegingen van Calvijn is Christus steeds het subject der 
heiliging 4. In de laatste Institutie-uitgave kan daarom de heiliging 
behandeld worden vóór de rechtvaardiging, omdat de schrijver geen 
constructie wenscht te geven vanuit het bewustzijn der rechtvaar- 
diging, maar alleen de geloofs-relatie tot Christus voortdurend onder- 
stelt. De heiliging bhjft in samenhang met het leven en werken van 
den Verlosser. „Daar nu Christus ons beide dingen schenkt en wij 
beide door het geloof verkrijgen, namelijk de vernieuwing des 
levens en de genadige verzoening, eischt de orde van onderricht, 



1 Inst, III, 16, 1. 

2 T.z.p., 16, 1 (rechtvaardiging en heiliging scheiden, noemt Calvijn: Christum 
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3 Calv. Opera, LV, c. 333 (corara. 1 Joh. 3:5). 
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(Jat ik over beide aanvang te handelen" i. De aandacht blijft on- 
ophoudelijk gericht op Christus, die „ons tot heiliging geworden is, 
omdat Hij ons in zijn persoon in eenig opzicht (quodammodo) den 
Vader aanbood, opdat wij door zijn Geest zouden vernieuwd worden 
tot ware heiligheid. Voorts, hoezeer zich deze heiliging over het ge- 
heele leven van Christus uitstrekt, was zij toch in het offer van zijn 
dood het meest glansrijk, omdat toen de ware hoogepriester ver- 
scheen, die tempel, altaren, alle vaten en het volk door Geest-kracht 
heiligen zou" 2. Toch wordt de heiliging van den mensch in den 
regel door den hervormer meer in verband gebracht met Christus' 
ambt als koning dan met dat van hoogepriester, hoewel deze beide 
ook tenslotte niet gescheiden kunnen worden. A. Göhler heeft aan- 
getoond, „welche engen Beziehungen zwischen dem hohenpriester- 
lichen Amt und die Rechtfertigung, zwischen dem königlichen Amt 
und der Heiligung bestehen" 3. „Unter dem Bilde einer königlichen 
Herrschaft schildert Calvin das Handeln Jesu Christi, durch das er 
die Menschen heiligt. Jesus Christi Reich ist ein geistliches Reich und 
seine Macht besteht in dem Besitz und der Mitteilung der göttlichen 
Geistes"4. De kerk belijdt, dat Christus is gezeten aan de rechter- 
hand Gods, „opdat door zijn hand de Vader de wereld regeere en 
eindelijk voor Hem alle knie buige. Vandaar ook, dat Hij Gods 
plaatsvervanger genoemd wordt, Hem vertegenwoordigend. Christus 
is niet ten hemel ontvangen om een zalige rust ver van ons te ge- 
nieten, maar om over de wereld bevel te voeren tot heil van alle 
vromen" 5. Niets is daarvan uitgezonderd, dat niet „onderworpen zou 
zijn aan zijn heerschappij, waardoor Hij door zijn kracht ons met 
geestelijke gave verrijke; zóó heiligt en zuivert Hij ons van de be- 
smeuring der zonden, stuurt en leidt ons, totdat wij tot Hem zouden 
komen door den dood, wel het einde onzer onvolmaaktheid, maar 
het begin der gelukzaligheid, welke wij in Hem zullen bezitten" 6. 
Vooral in zijn preeken noemt Calvijn Christus „nostre Chef" 7, de 
bron van onze heiliging, waarmede de mensch niet uiterlijk, maar 
innerlijk verbonden is; „wij leven van zijn substantie; zooals een 

^Inst, III, 3, 1. 
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boom kracht trekt uit zijn wortel en zooals het hoofd van den 
mensch zijn kracht verspreidt door heel het lichaam, zoo hebben 
wij een geheime eenheid, bewonderenswaardig en boven alle natuur- 
orde, daar Jezus Christus niet nalaat in ons te wonen, hoewel 
Hij in den hemel is; — het nu volgende beeld is typeerend voor de 
christocentrische wijze van preeken — „inderdaad, wanneer de zon, 
die niet van zijn plaats wijkt, door zijn stralen ons kracht kan geven 
gelijk wij zien, dat wij haar alle morgens hebben als verfrissching en 
verheuging, zelfs dat de zieken, hoewel zij plat te bed liggen, eenige 
kracht gevoelen, — wanneer nu God een niet slechts broos en be- 
dorven, maar ook ongevoelig en onmachtig schepsel deze kracht en 
eigenschap geschonken heeft om zich te verheugen en te herstellen 
op zulk een wijze — hoe zal het dan nu zijn met onzen Heere Jezus 
Christus, die gesteld is, opdat alle volheid Gods in Hem wone, en 
hoe ontvouwt Hij alle genadegaven van God zijn Vader tegenover 
ons, om aan een ieder naar zijn mate er van mede te deelen? Wanneer 
wij dus door te komen tot Jezus Christus het geloof in Hem hebben, 
d.w.z. ontvangen zullen de beloften van het Evangelie, laat ons er 
zeker van zijn, dat Hij in onze harten wonen zal, n.1. door het geloof" i. 
Zoo geschiedt de heiliging aan den mensch, die in deze betrekking is 
aangesloten op de bron Christus. Calvijn denkt aan Christus als God 
en mensch, en formuleert dit om den mensch dichtbij Hem te houden 
aldus: „met zoo nauwen vriendschapsband zijn wij met den Zoon 
van God vereenigd, dat wij de heiligheid, die wij noodig hebben, in 
onze natuur kunnen vinden; want Hij heiligt ons niet alleen als God, 
maar zijn menschelijke natuur heeft ook kracht om te heiligen; niet, 
dat de menschheid deze kracht in zichzelf heeft, maar omdat God 
daarin gestort heeft een volkomen volheid der heiligheid, opdat wij 
samen daaruit zouden putten. Zijn wij onheilig en onrein, wij be- 
hoeven het geneesmiddel niet ver te zoeken, welke ons in ons vleesch 
wordt aangeboden" 2 ; zoo nadert Christus den mensch door hem 
broeder te noemen, d.w.z. „dat Hij ons bekleedt met zijn gestalte, 
opdat wij door den naam broeders het gelukzalige leven en alle hemel- 
sche goederen zouden verwerven" 3. 

De wijze, waarop Christus het leven van den mensch beïnvloedt, 
heeft de hervonner vooral in zijn verklaring van den Romeinen-brief 

^ Calv. Opera, LI, c. 491. 

2 Calv. Opera, LV, c. 28 (corara. Hebr. 2 : 11). 
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uiteengezet. Het gaat immers om herstel, om het terugdringen der God- 
en mensch-vijandige machten. „Zoodra Christus' genade in de enke- 
lingen aanvangt kracht uit te oefenen, wijkt het rijk van zonde en 
dood" 1. Dezelfde Christus begenadigt en vernieuwt. En „zij verscheu- 
ren Christus, die voorstellen, dat de onverdiende genade door Hem ons 
geschonken wordt zonder levensvernieuwing" 2. Tegenover de valsche 
beschuldiging „dat de genade van Christus, onze rechtvaardigheid 
herstellend, onze gebreken zou voeden", wordt beweerd, „dat wij door 
Christus' genade aan de zonde gestorven zijn. Christus wascht ons 
niet anders met zijn bloed en maakt ons ook God niet anders genadig, 
dan als Hij ons deelachtig maakt aan zijn Geest, die ons tot een heilig 
leven vernieuwt" 3. Met Paulus licht Calvijn dit toe door het sacra- 
ment van den Doop. „Want in den Doop doen wij Christus aan. 
Dan eerst groeien wij (coalescere) in Christus' lichaam, wanneer 
zijn dood in ons zijn vrucht draagt" 4. Daarvan toch is de Doop een 
teeken; als de mensch ondergaat in het water, gesymboliseerd door 
de besprenging, is de dood van den ouden mensch uitgebeeld. „On- 
losmakelijk hangen deze twee samen, n.1. dat de oude mensch door 
Christus' dood weggenomen wordt, opdat zijn opstanding de recht- 
vaardigheid hernieuwe en ons tot nieuwe schepselen make" ; daaraan 
is de vermaning verbonden, „dat Christus' dood werkzaam is om de boos- 
heid van ons vleesch uit te roeien, zijn opstanding om de nieuwheid 
te wekken van een betere bestaanswijze (natura) " s. Met deze roeping 
moet het leven der geloovigen in overeenstemming zijn. De betrekking 
tot Christus blijve zeer nauw. Bij voorkeur gebruikt Calvijn immers 
het woord „inplanting" 6, om de „verborgen verbintenis" aan te wijzen, 
welke is als die van tak en boom. De analogie gaat ten deele op, want 
de natuurlijke dood van Christus ziet op onzen geestelijken dood. „De 
oude mensch is aan het kruis gehecht" ^ ; dit beteekent voor den ge- 
loovige in zijn existentie den eisch te strijden, „opdat wij eindelijk 
overwinnen" 8. Indien gij een christen zijt, zoo moet het teeken van 
de gemeenschap met Christus' dood in u zijn, waarvan de vrucht is, 



Calv. Opera, XLIX, c. 103 (comm. Rora. 5 :21). 

T.z.p. (comm. Rom. 6 : 1). 

T.z.p., c. 104 (comm. Rom. 6:2). 

T.z.p., c. 105 (comm. Rom. 6 : 3). 

T,z.p. (comm. Rom. 6:4). 

T.z.p., c. 106 (comm. Rom. 6:5). 

T.z.p., c. 107 (comm. Rom. 6:6). 

T.z.p., c. 108 (comm. Rom. 6 : 7). 
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dat gekruisigd is uw vleesch met al zijn begeerten" i. Men late zich 
door teleurstellingen niet ontmoedigen, maar „overdacht moet worden 
de vermeerdering der gemeenschap, totdat men den eindpaal bereike; 
en in niet-geringe mate is men gevorderd, wanneer de heerschappij, 
het vleesch ontnomen, aan den Heiligen Geest overgegeven is" 2. 
Christus in zijn verheerlijkt 'leven heeft de geloovige voor oogen te 
houden; dit zal een reden zijn om zich niet van Hem te verwijderen. 
„Als wij ons weer in onze vuilheid wentelen, verloochenen wij Chris- 
tus, dien wij niet anders deelachtig kunnen worden dan door de 
nieuwheid des levens, zooals Hij in zijn persoon een onverderfelijk 
leven heeft" 3. De hemelsche Christus blijft actief aan den mensch 
bezig. „Hij maakt het nieuwe leven, dat wij na de wedergeboorte op 
aarde leven, aan zijn hemelsch leven gelijk" 4. Hierin is tegelijkertijd 
de taak van den mensch gefundeerd. Alles hangt er van af, dat 
Christus éénmaal gestorven is en de zonde verzoend en overwonnen 
heeft, waaruit de vermaning voortvloeit, dat „wij nu sterven om te 
leven, n.1. wanneer wij van de zonde afstand doen"; in dit opzicht 
is het sterven aan zichzelf een proces, dat voortga „totdat de zonde 
volstrekt verwijderd wordt. Zooals Christus opgewekt is tot het on- 
verderfelijke leven, zoo zijt gij door Gods genade wedergeboren, op- 
dat gij het gansche leven in heiligheid en rechtvaardigheid doorbrengt, 
dank zij de eeuwige en steeds hernieuwende kracht van den Heiligen 
Geest" 5. Dit beteekent, dat de mensch in de heiliging gesteld is in den 
strijd, waarin onze leden de wapenen zijn. „Zooals een soldaat steeds 
de wapenen paraat heeft om deze te gebruiken zoo vaak het door 
zijn aanvoerder geboden is en ze nooit gebruikt dan op diens bevel, 
zoo moeten de christenen al hun leden wapenen achten in den gees- 
telijken strijd"; dit vindt zijn oorzaak in het feit, dat „de Heer niet 
tevergeefs na wegname van het vroegere leven tot een ander ons 
schiep, hetwelk in de handelingen moet openbaar worden" 6. De strijd, 
die hier bedoeld is, is niet gemakkelijk te winnen; de oefening 
(studium) der heiligheid gaat met vele teleurstellingen gepaard, 
doch dan „moeten de geloovigen tot Christus hun toevlucht nemen 

1 Calv. Opera, XLIX, c. 108 (comra. Rora. 6:7). 

2 T.z.p. 

3 T.Z.P., c. 109 (comm. Rom. 6:8). 
^ T.z.p., c. 110 (comra. Rom. 6 : 10). 
5 T.z.p. (comm. Rom. 6 : 11). 

ö T.z.p., c. 111, 112 (comm. Rom. 6 : 13) ; vgl. c. 133, lucta christiana (comm. 
Rom. 7 :22). 
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en Hem als beschermer van hun vrijheid aanroepen" i. Bij het be- 
trachten der vereischte gehoorzaamheid stelle de mensch zich onder 
de tucht, want „Hij bevrijdt ons niet tot teugellooze ongebondenheid 
om onmatig te dartelen als in open veld losgelaten paarden, maar Hij 
leidt ons over tot een behoorlijke wijze van leven" 2. Men zij er 
evenwel op bedacht, dat Calvijn in de heiliging niet een verbetering 
van den mensch naar een bepaalde methode op het oog heeft. Niet 
te gemakkelijk stelle men zich de vernieuwing voor, omidat het geheel 
in het teeken van het geloof en niet van de aanschouwelijkheid staat. 
„Want verachtelijk noemt Paulus met de benaming van leden, wat 
in den mensch aanschouwelijk wordt, opdat hij te beter aantoone, 
dat de geheime vernieuwing (arcana renovatio) onze waarneming 
ontgaat, tenzij zij door het geloof begrepen wordt" 3. Zoo is ook de 
heiliging eschatologisch gericht, want „de gave Gods, n.1. rechtvaar- 
diging en heiliging, brengt ons de gelukzaligheid van het eeuwige 
leven" ^. 

Intusschen is dit voor het leven als zoodanig van beteekenis, om- 
dat in deze existentie met het eeuwige leven vollen ernst moet gemaakt 
worden. Calvijn heeft telkens weer doen zien, dat de vernieuwing 
van den gerechtvaardigden mensch moet blijken in de gehoorzaam- 
heid. Dit is miogelijk, omdat „Gods Geest onze zielen, gedrenkt in 
zijn heiligheid, met nieuwe gedachten en neigingen zoo vervult, dat 
ze met recht voor nieuw gehouden kunnen worden" ^ ; dat onderstelt 
„zelf-verzaking", boetvaardig leven, dat „bestaat uit twee deelen, n.1. 
de dooding des vleesches en de levendmaking des geestes" 6. Daarmee 
is gedoeld op de groote spanning, welke het leven der heiliging ken- 
merkt. De hervormer zelf heeft dit fel beseft en geeft daaraan uiting, 
als hij schrijft: „het woord dooding leert, hoe moeilijk het is de vroe- 
gere natuur te vergeten; wij maken hieruit op, dat wij op geen andere 
wijze gevormd worden tot de vreeze Gods en de beginselen der vroom- 
heid leeren dan wanneer we, door het zwaard des Geestes met ge- 
weld geslacht, tot niets worden; alsof God uitsprak, dat de ondergang 
van de algemeene natuur noodig is, opdat wij onder zijn kinderen 

^ Calv. Opera, XLIX, c. 112, 113 (comm. Rom. 6 : 14). 

^ T.Z.P., c. 115 (comm. Rora. 6 : 17). 

^ T.Z.P., c. 134 (comm. Rom. 7 : 22; vgl. L, c. 199, 200 (comm. Gal. 2 : 20). 

* T.Z.P., c. 118 (comm. Rom. 6 : 23). 

^ Inst, III, 3, 8. 

« T.Z.P. 

9 



130 

gerekend worden" i. Ten bewijze, dat de figuur van Christus in de 
heiliging centraal is, volgt dan verder: „beide dingen vallen ons te 
beurt uit het deelgenootschap aan Christus" 2. 

Daarom is het ongeoorloofd het voor te stellen, alsof door de recht- 
vaardiging het nieuwe leven in deze wereld geen waarde zou hebben. 
De consequenties van zulk eep beschouwing traden in anabaptistische 
kringen veelal impertinent aan het licht. Calvijn ziet zich genoodzaakt 
hen krachtig te bestrijden. „Sommige Wederdoopers hebben in onzen 
tijd de een of andere dolzinnige onmatigheid uitgedacht in plaats van 
de geestelijke wedergeboorte, n.1., dat de kinderen Gods in den staat 
van onschuld hersteld zijn en niet meer bekommerd moeten zijn om 
de lusten des vleesches te beteugelen; maar dat men den Geest als 
leidsman moet volgen, onder wiens leiding men nooit afdwaalt" s. 
Wanneer deze menschen na de verlossing door Christus geen onder- 
scheid wenschen te maken tusschen schande en eerbaarheid, recht 
en onrecht, goed en kwaad, deugd en ondeugd, dan keert de schrijver 
zich sterk tegen hen: „wij kennen één Christus en één Geest van 
Hem, dien de profeten hebben aangeprezen en dien het Evangelie 
als geopenbaard predikt, over wien wij daar niets dergelijks hooren. 
Die Geest is geen schutheer van doodslag, hoererij, dronkenschap, 
hoovaardigheid, twist, gierigheid en bedrog, maar een bewerker van 
liefde, kuischheid, soberheid, bescheidenheid, vrede, matigheid en 
waarheid. Hij is geen draaigeest, die in dolle vaart onberaden door 
recht en onrecht heen ijlt, maar vol van wijsheid en verstand, waar- 
door hij naar behooren onderscheid maakt tusschen rechtvaardigheid 
en ongerechtigheid. Hij zet niet aan tot losse en teugellooze ongebon- 
denheid; maar gelijk Hij het geoorloofde van het ongeoorloofde onder- 
scheidt, leert Hij maat en matiging in acht te nemen" 4. Het is in 
deze romantische levenshouding — er wordt gesproken van den „droom 
der volmaaktheid" — dat met ophef „een engelen-zuiverheid" den 
wedergeborenen wordt toegedicht, waarbij deze menschen bewijzen, 
dat „zij een angstig geweten hebben" s. In plaats van deze „volkomen" 
nieuwheid komt Calvijn veeleer op voor herstel en reiniging van het 
oude, dat ondanks den val toch onder het gezichtspunt der schepping 



1 Inst, III, 3, 8. 

2 T.Z.P., 3, 9. 

3 T.Z.P., 3, 14. 

4 T.z.p. 

s Calv. Opera, LV, c. 335 (comm. 1 Joh. 3:9). 
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blijft; en tevens dient te worden bedacht, dat de Schrift uitsluitend 
de bron is voor kennis omtrent den Heiligen Geest, die „ons gegeven 
is tot heiliging om ons van onreinheid en bezoedeling te zuiveren 
en te brengen tot gehoorzaamheid aan de goddelijke gerechtigheid, 
welke gehoorzaamheid niet kan bestaan, indien niet de begeerten 
getemd en onderworpen zijn, waaraan zij den vrijen teugel willen 
laten"!, de wijze, waarop deze heiliging zich voltrekt, is het tegen- 
overgestelde van een volmaaktheid, waarover men krachtens weder- 
geboorte zou kunnen beschikken of waar men vanzelf heengroeit; 
„zoo worden wij door zijn heiliging gereinigd, dat wij toch door vele 
gebreken en veel zwakheid belegerd worden, zoolang wij in den last 
van ons lichaam ingesloten zijn"; het is vereischt, zij het ook „eenige 
vordering te maken" en „met ingespannen moed te waken, opdat wij 
niet door de lagen van ons vleesch onverhoeds omsingeld worden" 2. 
Wie dit miskennen met een beroep op den Geest, zien geheel voorbij, 
dat het ontoelaatbaar is „dat men Christus late varen, alsof Hij nu 
zijn rijk voleindigd had en niets meer was, en dat men nu den Geest 
in zijn plaats stelle; want zoodra men den Geest van het woord 
van Christus losmaakt, staat de deur open voor allerlei dwaasheid 
en leugen; het werk van den Heiligen Geest is geen ander dan het 
rijk van Christus te versterken en alles, wat Hem door den Vader 
gegeven is, te bevestigen en te heiligen voor altijd" 3. Men mag den 
arbeid van den Geest niet uitschakelen, want: „wat brengt Hij ons 
toe? Dat wij met het bloed van Christus worden gewasschen, dat 
door zijn dood in ons de zonde wordt teniet gedaan, dat onze oude 
mensch gekruisigd wordt, dat zijn opstanding kracht heeft om ons 
tot levensnieuwheid te veranderen, kortom, dat wij zijn goederen deel- 
achtig zijn" 4. 

Dat het streven der Wederdoopers onhoudbaar is, zou ook kunnen 
worden toegelicht naar aanleiding van wat Calvijn zegt over de 
geloof szekerheid : „gelijk in Gods genade de geloovigen zeker rusten, 
zoo, wanneer zij op hun zwakheid de oogen richten, slapen zij geens- 
zins veilig, maar worden door vrees voor gevaar tot bidden opge- 
wekt" s. Zoo is het leven in duurzame activiteit en is de geloovige 

^ Inst, III, 3, 14. 

'^ T.Z.P. 

^ Calv. Opera, XL Vil, c. 363 (coram. Joh. 16 : 14). 

* T.Z.P. 

^ Calv. Opera, Lil, c. 33 (comm. Fil. 2 : 13). 
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aangewezen op de nauwe verbintenis met Christus. „Allerminst past 
het Christus van ons te scheiden of ons van Hem; maar met beide 
handen moeten wij krachtig vasthouden de gemeenschap (societas), 
waarmee Hij zich aan ons verbonden heeft" i. 

Tegenover de Anabaptisten, die in het leven der heiliging aan de 
boetvaardigheid te weinig waarde hechten en zich als het ware met 
Christus gelijk trachten te stellen, staan voor het gevoel van den 
hervormer de leiders der „moederkerk", die aan de voorschriften 
der boete-leer overdreven waarde hechten en daarmee den zin van 
het offer van Christus voor het persoonlijk leven miskennen. Deze 
schatten de beteekenis van den Geest ten aanzien van dit leven, zooals 
het gebonden is aan goed en kwaad, niet gering, maar laten den 
mensch wel de vrije keus. Maar „zoo zet Gods Geest de genade in ons 
voort, dat het nieuwe leven gepaard gaat met gestage volharding, zoo- 
dat onze harten aan de gerechtigheid zeer nauw verbonden zijn. 2. 
Het leven der heiliging is het leven uit Christus. „Christus zegt, dat 
wij uit onszelf niets vermogen. De rank draagt geen vrucht uit zich- 
zelf. Hij spreekt hier dus niet slechts van medewerkende hulp zijner 
genade, maar ontzegt ons ten eenenmale alle kracht, zoo Hij ze ons 
niet heeft. Bewezen zij (n.1. de Roomsch-katholieken) dat de rank 
iets uit zichzelf heeft, omdat, wanneer een onvruchtbaar twijgje in 
den wijnstok geplant wordt, het niets zal voortbrengen, dit wordt 
gemakkelijk weerlegd, want Christus spreekt niet van hetgeen de 
rank uit zichzelf is, voordat zij in den wijnstok is, maar Hij wil veel- 
eer zeggen, dat wij dan eerst ranken beginnen te worden, wanneer 
wij met Hem samengegroeid zijn; eer wij in Hem zijn, zijn wij nutte- 
loos en dor hout" 3. De boete volgens het scholastieke stelsel gaat te 
veel buiten Christus om. Calvijn wijst dit zoo aan, dat wanneer „in 
den Doop alle tijdelijke straffen der zonden vergeven worden en 
die na den Doop door de weldaad der boetedoening verwinderd wor- 
den, op die wijze het kruis van Christus en onze boetedoening samen- 
werken" 1. „Dit is niet minder dan eenerzij ds Christus' eer aanranden, 
anderzijds den mensch den vrede ontnemen, en tenslotte de diepte 
der zonde niet peilen; ook al gaven wij toe, dat eenige zonden door 
een juiste genoegdoening verzoend worden, wat zullen zij dan nog 

1 Inst, III, 2, 24. 

2 Calv. Opera, LV, c. 336 (comm. 1 Joh. 3:9). 

3 Calv. Opera, XLVII, c. 340, 341 (comm. Joh. 15 : 5) ; XLIX, c. 501 (comm. 
1 Gor. 12 :12). 

4 Inst., III, 4, 26. 
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doen, waar zij door zooveel zonden overstelpt worden, tot wier genoeg- 
doening geen honderd levens, ook al werden die daaraan geheel be- 
steed, voldoende zouden kunnen zijn"i? Laat in het leven der heiliging 
de liefde (caritas) zich gelden, dan kan deze voor Calvijn geen oor- 
zaak zijn tot zondevergeving, maar veeleer het bewijs daarvan. „Door 
het geloof verkrijgen wij vergeving, dóór de liefde zeggen wij dank 
en geven wij getuigenis van 's Heeren weldadigheid" 2. Het een is niet 
zonder het andere. De samenhang van geloof en liefde is gegrond in 
de eenheid van Christus en den Geest. Wanneer „Christus in onze 
harten woont door het geloof", is het even ongeoorloofd „het geloof 
van de liefde, als Christus van zijn Geest te scheiden" 3. 

De aflaten moeten het geducht ontgelden. De hervormer beschouwt 
deze als een „ontheiliging van Christus' bloed en een spot van Satan, 
waardoor ze het christelijke volk van de genade Gods, van het leven, 
dat in Christus is, afvoeren en van den waren weg der zaligheid 
afwenden" 4. Als de mensch het werk van Christus zou willen aan- 
vullen, „wat is dit anders dan aan Christus zijn naam laten, maar 
Hem overigens tot een gewoon heiligje (sanctulus) maken, dat onder 
de groote massa ternauwernood onderscheiden wordt? Hij, Hij alleen 
behoorde gepredikt te worden. Hij alleen voorgesteld, Hij alleen ge- 
noemd, op Hem alleen gezien te worden, wanneer het gaat over de 
verkrijging van vergeving van zonden, verzoening en heiliging" 5. 
Wie aanvullingen wenschen, doen „God en zijn Christus smaadheid 
aan" 6. Vervalt het beginsel van de aanvulling van Christus' werk 
in deze wereld, dan heeft het ook in de eeuwigheid geen reden van 
bestaan, waarmede de figuur van het vagevuur geheel komt te ver- 
vallen. Met niet minder animositeit kant Calvijn zich hiertegen. „Men 
moet uitroepen niet alleen met inspanning van de stem, maar ook 
van de keel en de longen, dat het vagevuur een verderfelijk verzinsel 
van Satan is, dat het kruis van Christus ijdel maakt, dat aan Gods 
barmhartigheid een ondragelijken smaad aandoet, dat ons geloof aan 
het wankelen brengt en terneerwerpt" ; in één woord is de vagevuur- 
gedachte „godslastering tegen Christus" 7. 

^ Inst, III, 4, 27. 

2 T.Z.P., 4, 37. 

^ Calu. Opera, VII, c. 450 (Acta Synodi Trid. cum Antidoio). 

^ InsL, III, 5, 2. 

^ T.Z.P., 5, 3. 

« T.Z.P., 5, 4. 

' T.Z.P., 5, 6. 
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Calvijn houdt het er voor, dat het geheele leven van den mensch, 
bezien in het licht van de heiliging, boetvaardigheid is. „Ik ben van 
oordeel, dat hij het meest gevorderd is, die zichzelf het meest heeft 
leeren mishagen: niet om in dit slijk te blijven steken en niet verder 
voort te gaan, maar meer om zich tot God te haasten en naar Hem 
te verlangen, opdat hij, in den dood en het leven van Christus in- 
gelijfd, bedacht zij op een -voortdurende boetvaardigheid" i ; welke 
intusschen „een bijzondere gave Gods is" 12. „Eiken dag moet de 
zuiverheid eenigszins vermeerderd, de onzuiverheid eenigszins ver- 
minderd worden, zoolang wij in de wereld leven" 3. Heiliging be- 
teekent „onszelf als tot een offerande Gods offeren" 1. „Het zou on- 
waardig zijn, dat wij weer met vuilheid besmet werden, waarvan ons 
de Zoon van God gereinigd en gezuiverd heeft door zijn bloed" s. 
Christus zelf is met den mensch bezig. Het is noodig te zien „op welke 
wijze Christus' genade ons zuivert, opdat wij Gode behagen". Dit ge- 
schiedt in tweeërlei opzicht „dat Christus door onze zonden, welke 
Hij eenmaal door zijn bloed verzoende, dagelijks te delgen, ons 
zuiver en rechtvaardig voor Gods aangezicht stelt; vervolgens dat 
Hij de begeerten des vleesches door zijn Geest doodende ons tot 
heiligheid hervormt" 6. Zelfs geldt dit in hoogsten zin: „voorzoover 
de lof Gods uit onzen mond komt, is hij onzuiver, tot hij geheiligd 
wordt door Christus" 7. 

Bij de beschouwingen van den hervormer is het opvallend, dat 
niet op extreme wijze alles aan het objectieve werk van Christus 
wordt overgelaten, ook, dat niet de mensch in de heiliging centraal 
wordt gesteld of met Christus samenwerkt, maar dat er een nauwe 
verbondenheid is van Christus en den mensch in een persoonlijke 
geloofsrelatie. Vandaar, dat het leven waarde moet worden toegekend 
in den strijd; want de geloovigen „oefenen zich hun geheele leven 
in boetvaardigheid en weten, dat deze krijgsdienst geen einde vindt 
dan in den dood"8. Het wordt zoo uitgedrukt, dat „de zonde is als 
een koning, en dat de begeerten zijn als geboden en bevelen van dien 

1 Inst., III, 3, 20. 

2 T.Z.P., 3, 21. 

3 Calv. Opera, Lil, c. 179 (comm. 1 Thess. 5 : 23). 

4 T.Z.P., 161 (comm. 1 Thess. 4:3). 

5 T.Z.P., c. 425 (comm. Titus 2 : 14) ; LV, c. 333, 334 (comm. 1 Joh. 3:5). 

6 Calv. Opera, XL VIII, c. 347 (comm. Hand. 15 : 9). 
T Calv. Opera, XXXI, c. 651 (comm. Ps. 69 :31). 

8 Inst., III, 3, 9. 
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koning" i. „De Satan aanvaardt zijn heerschappij, waar de gerechtig- 
heid van Christus de meerdere niet is" 2. „Zij, in wie de zonde regeert, 
kunnen niet onder de leden van Christus geteld worden en behooren 
geenszins tot zijn lichaam. Want waar Christus zijn kracht toont, 
daar verdrijft Hij den duivel tegelijk met de zonde". Het is een 
vinnige strijd. „Satan arbeidt wel om uit de uitverkorenen uit te 
roeien al wat zij van God hebben; maar waar hem ook veel toe- 
gelaten wordt, blijft altijd een verborgen wortel, die daarna uit- 
spruit"3. Het is de heiliging door Christus, welke den strijdenden 
doet gedenken, dat zij „in Christus bewaard zijn; want wij zouden 
bij den Satan steeds blootstaan aan den dood, ja hij zou ons elk 
oogenblik honderdmaal als een aankomende roof wegnemen, indien 
wij niet beveiligd waren door de bewaring van Christus" 4; „opdat 
Christus ons als zijn eigendom behoude, laat ons bedenken, dat Hij 
daarom voor ons gestorven en verrezen is, opdat Hij over ons leven 
en onzen dood regeere" s. 

In een brief aan Vermigli te Straatsburg (1555) schrijft Calvijn 
over de vraag, wat het deelhebben aan Christus beteekent. Hij be- 
antwoordt deze in dubbelen zin, allereerst: „zoodra wij in geloof 
Christus aannemen, zooals Hij zich in het Evangelie aanbiedt, wor- 
den wij waarachtig zijn leden, en leven stroomt in ons niet anders 
dan van hoofd in leden; Hij onzer geworden en wij één met Hem; 
dat heilige één-worden, waardoor ons Gods Zoon in zijn lichaam op- 
neemt om alles, wat Hem behoort, met ons te deelen. Zoo scheppen 
wij ons leven uit zijn vleesch en bloed, zoodat het niet ten onrechte 
ons voedsel genoemd wordt. Hoe dat geschiedt, dat gaat mijn begrip 
ver te boven; dat moet ik erkennen. Dus vermoed ik dit geheimenis 
meer dan dat ik het tracht te begrijpen; slechts dit erken ik, dat 
door de Gods-kracht des Geestes leven van den hemel op de aarde 
stroomt, omdat het vleesch van Christus noch op zichzelf zou kunnen 
levend maken noch zijn werking tot ons zou doordringen zonder hel 
onmeetbare werken des Geestes. Voor de krasse voorstellingen van 
een substantieele vermenging (van ons vleesch met het lichaam van 
Christus) ben ik ontoegankelijk, nadat het mij voldoende is, dat 

^ Calv. Opera, XLIX, c. 111 (comra. Rora. 6 : 12). 

^ Calu. Opera, LX, c. 334 (comm. 1 Joh. 3 : 8). 

« T,z.p. 

* T.z.p., c. 488 (comm. Judas : 1). 

^ Calv, Opera, LV, c. 490 (comm. Judas : 4). 
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Christus' lichaam wel in zijn hemelsche glorie blijft, maar daarvan 
leven op ons neerstroomt, niet anders dan de wortel aan de takken 
sap toevoert. Christus maakt ons nog een tweede Geestes-werking 
openbaar door ons rijk te maken aan al zijn Geestesgaven. Dat wij 
alzoo sterk zijn in hopen en dulden, dat wij nuchter en matig ons 
van wereldlijke lusten onthouden, dat wij ijverig ons inspannen de 
hartstochten des vleesches te beheerschen, dat het streven naar ge- 
rechtigheid en schoonheid 'krachtig in ons leeft, dat wij ijverig zijn 
tot gebed, dat ons de gedachte aan het eeuwige leven opwaarts heft, 
dat vloeit uit deze tweede gemeenschap voort, daar Christus om niet 
ledig in ons te wonen de kracht zijns Geestes in duidelijke gaven 
toont"!. Ziehier de activiteit van den Middelaar, die de zijnen niet 
loslaat, maar draagt, ook vóór den Vader in hun gebeden. Want „geen 
gebed wordt zonder de voorspraak van Christus verhoord" 2. In Hem 
is de heilszekerheid verankerd. „Zoo groote gerustheid, die den dui- 
vel, den dood, de zonde, en de poorten der hel durft bespotten, moet 
in alle godzalige harten zijn; want ons geloof is niets, tenzij wij ons 
zeker overtuigd houden, dat Christus onze is en dat de Vader ons in 
Hem genadig is" 3. 

Calvijn brengt liever de vernieuwende kracht van het deel-hebben 
aan Christus naar voren dan de mystieke verbintenis, welke hij 
als geheim omsluierd laat. Dit komt ook uit, als hij nadenkt over 
den mensch „in" Christus. „Hoe sterker een ieder in Christus is, te 
meer is hij verplicht de zwakken te dragen. Dat hij (n.1. Paulus) 
zegt, dat een christen niet zichzelf moet behagen, daarmede wijst hij 
er op, dat hij zijn oefening en ijver niet behoort te schikken om 
zichzelf te voldoen, als zij, die met eigen oordeel tevreden, anderen 
eenvoudig verachten" 4. De mystieke geloofsgemeenschap met Chris- 
tus heeft haar kracht te ontplooien midden in de wereld, in de ver- 
houdingen met de menschen, in wier dienst men zich om Christus' 
wil gesteld ziet. „Indien iemand in Christus is" wordt verklaard met: 
„in het rijk van Christus of in de gemeente eenige plaats wil hebben"; 
„niemand zal zich op eenige uitnemendheid verheffen; want de voor- 
naamste lof der christenen is de verloochening van zichzelf" s. Wie 



1 R. Schwarz, Brief e, II, S. 99 ff. 

2 Calv. Opera, XLVII, c. 324 (coram. Joh. 14 : 6). 

3 Calv. Opera, XLIX, c. 165 (comra. Rom. 8 : 34). 
* T.z.p., c. 269 (comra. Rom. 15 : 1). 

s Calv. Opera, L, c. 69 (coram. 2 Cor. 5 : 17) ; t.z.p., c. 266 (coram. Gal. 6 : 15). 
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in Christus is aangenomen, wete, dat dit voorrecht mogehjk is: „door 
het bloed van Christus", want Hij heeft den twist tusschen hen en 
God weggenomen „en heeft hen van vijanden kinderen gemaakt" i. 

Evenzeer als de mensch aan Christus en zijn weldaden deel heeft, 
geldt ook, dat Christus aan het leven van de leden zijner gemeente 
gemeenschap heeft. Dit beteekent een troost met grootsche perspec- 
tieven, n.1. „dat zij in alle ellende, vooral, indien zij voor het Evangelie 
iets lijden, het kruis van Christus deelachtig zijn, opdat zij de ge- 
meenschap der zalige opstanding genieten. Gelijk dan Christus een- 
maal geleden heeft in zichzelf, alzoo lijdt Hij alle dagen in zijn leden; 
en alzoo wordt dat lijden vervuld, dat de Vader voor datzelfde lichaam 
(n.1. de gemeente) door zijn voornemen verordend heeft" 2. Zoo is 
het lijden van den geloovige tevens voor de gemeente vruchtbaar. Men 
zij op zijn hoede om de martelaren niet te veel naar voren te schuiven 
en hen als heiligen naast Christus een te voorname plaats te schen- 
ken. Veeleer is de bedoeling, „dat het lichaam der gemeente door 
de verdrukkingen der zaligen tot zijn volmaaktheid moet gebracht 
worden, daar de leden aan het hoofd gelijkvormig worden" 3. Het 
blijft alles met Christus in nauw verband. „Dit is de kracht van deze 
heilige eenheid (sacra unitas), dat Hij nog dagelijks lijdt in zijn 
leden, opdat, wanneer zijn lijden in ons volbracht wordt, ook even- 
zeer de heerlijkheid hare vervulling (complementum) hebbe" 4, Wan- 
neer de hervormer over de ergernissen schrijft, wijst hij aan, dat 
vele menschen terugdeinzen. „Maar vanwaar deze ergernis tenzij van 
onze slapheid? Christus beveelt ons met Hem te sterven, opdat wij 
zijn leven deelachtig zouden zijn. Door de gemeenschap aan zijn 
lijden wil Hij ons voeren tot zijn glorie" s. Ver van de verdienstelijk- 
heid van zulk lijden overweegt voor Calvijn steeds de zekerheid van 
het solidaire met Christus, „die ons de eer waardig keurt, dat Hij 
onze verdrukkingen rekent en houdt voor de zijne" 6. 

Tenslotte is er bij Calvijn sprake van een dubbel nochtans. Voor- 
eerst zij bedacht, op welke wijze Christus bij de geloovigen tegen- 
woordig is. „He t is niet noodig, dat Hij van den hemel komt om ons 

^ Calv. Opera, LI, c. 170 (comm. Ef. 2 : 13). 

^ Calv. Opera, Lil, c. 93 (comm. CoL 1 :24). 

^ T.z.p., c. 94 (comm. Col. 1 : 24) (gelijkheid: symmetria) ; XXXII, c. 147 (comm. 

Ps. 109:3). 

* Calv. Opera, LV, e. 218 (comm. 1 Petrus 1 : 11). 

^ Calv. Opera, VIII, c. 22 {Tract. de scandalis). 

^ Inst, III, 5, 4. 
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te helpen, aangezien Hij door de genade zijns Geestes als door een 
uitgestrekte hand ons helpen kan. Want Hij die naar het vleesch 
een onmetelijke afstand van ons verwijderd is, stort niet slechts 
door geheel de wereld de kracht van zijn Geest uit, maar woont 
ook waarlijk in ons"i. Door de hemelvaart wordt wel een plaat- 
selijke verwijdering aangeduid; maar al is Christus naar het 
lichaam afwezig, Hij openbaart toch, omdat Hij bij God is, zijn 
overal-verspreide kracht en zijn geestelijke tegenwoordigheid" 2. Deze 
Christus-presentie beheerscht en bezielt het leven van den mensch. 
„Want gelijk de ziel het lichaam levend maakt, zoo ook schenkt 
Christus het leven aan zijn leden" 3. Calvijn hoort „de tegenwerping: 
gij leeft toch een lichamelijk leven. Waar nu dit sterfelijk lichaam 
zijn functies in stand houdt, waar het met spijs en drank onder- 
houden wordt, is dit het hemelsche leven van Christus niet" 4. Maar 
hij antwoordt: „Het is dus een paradox, die zich met het verstand 
niet verdraagt, dat gij, daar gij openlijk op algemeen-menschelijke 
wijze leeft, ontkent een eigen leven te hebben. Paulus antwoordt, 
dat dit in het geloof bestaat, waarmede hij erkent, dat het volstrekt 
verborgen is voor menschelijk besef. Zoo leven wij in de wereld, 
dat wij nochtans ook in den hemel leven; niet alleen omdat ons 
Hoofd daar is, maar ook omdat wij door het recht der vereeniging 
(iure unionis) het leven met Hem gemeen hebben" s. Het leven der 
heiliging staat in het teeken van innige geloofs-verbondenheid, „om- 
dat Christus niet buiten ons is, maar in ons woont, en niet alleen 
door een onverbrekelijken band der gemeenschap met ons ver- 
verbonden is, maar ook door een wonderbare vereeniging met den 
dag meer en meer met ons tot één lichaam samengroeit, totdat Hij 
geheel één met ons wordt" 6. Desondanks is de intentie van Calvijn 
niet op een immanent proces gericht. De werkelijkheid is immers, 
„dat somtijds het geloof eenige onderbrekingen ondervindt, naar- 
mate zijn zwakheid te midden van hevige aanstormingen hier of 

1 Calv. Opera, XLV, c. 826 (comm. in harm. evang. op Matth. 28 :20). 

2 Calv. Opera, XL VII, c. 435 (comm. Joh. 20 : 18). 

3 Calv. Opera, L, c. 199 (comm. Gal. 2 : 20). 

4 T.z.p. 

5 T.z.p. 

o Inst., III, 2, 24; quia Christus non extra nos est, sed in nobis habitat: nee 
solum individuo societatis nexu nobis adhaeret, sed mirabili quadam commu- 
mone in unum corpus nobiscum coalescit in dies magis ac raagis, donec unum 
penitus nobiscum fiat. 
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gindsheen gebogen wordt" i. Het is de hemelsche Christus, die den 
mensch voorbereidt om hem den hemel binnen te leiden. Men zij 
gewaarschuwd om „Christus door eenige vleeschelijke gedachten uit 
den hemel te trekken, opdat wij Hem op de aarde zoeken"; in het 
geloof schuilt de tegenovergestelde bedoeling: „laat ons de harten 
omhoog heffen, opdat zij met den Heer zijn" 2. Sursum corda. 

C - Navolging 

Het heeft na het voorafgaande eenigszins den schijn, alsof Calvijn 
aan de figuur van de navolging van Christus, waarover in de In- 
stitutie ternauwernood eenige opmerkingen worden gemaakt, weinig 
waarde zal toekennen. In de eerste plaats is het onmiskenbaar, dat 
de hervormer aan Christus' aardsche verschijning, aan een „leven 
van Jezus" zooals dit in het historisch-waarneembare vlak gelegen 
is, en zoodat het onmiddellijk tot voorbeeld kan worden gesteld, be- 
trekkelijk geringe beteekenis hechtte; het gaat om de Gods-open- 
baring in Christus, om wat de Verlosser voor en aan den mensch 
doet, en daarom zijn de saillante punten der belijdenis: geboorte, 
lijden, sterven en opstaan al-beheerschend; „het leven van Jezus is 
voorspel des doods" 3. in de tweede plaats is het op grond daarvan 
dubieus, of de bedoeling van de navolging, welke zoo eng met de 
leer der goede werken samenhangt, niet komt te vervallen, omdat 
de heiliging door Christus reeds een noodwendige reactie van den 
mensch ten gevolge heeft; bij navolging valt toch meer nadruk op 
de zelfstandige levens-bepaling — op voorwaarde van welke fac- 
toren dan ook — , waardoor het levensbeeld mede wordt gevormd. 

Wanneer Calvijn dan toch beweert, dat „Christus' voorbeeld alle 
plichten van vroomheid en heiligheid omvat" en er aan toevoegt: 
„Hij heeft zich den Vader gehoorzaam betoond tot den dood toe, Hij 
was geheel bezig met het volbrengen van Gods werken. Hij heeft 
van ganscher harte de eer des Vaders bevorderd. Hij heeft zijn leven 
gesteld voor de broederen. Hij heeft zijn vijanden wel gedaan en voor 
hen gebeden" 4, dan mag — zooals ook elders wordt opgemerkt, dat 
Christus „al zijn dienaren wilde opwekken tot navolging van zijn 

^ Inst., III, 2, 24. 

^ Calv. Opera, Lil, c. 56 (comm. Fil. 3 : 20). 

^ T.z.p., Lil, c. 50 (comm. FiL 3 : 11); vita Christi mortis praeludium. 

^ Inst., III, 15, 8. 
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voorbeeld" i (imitatio exempli) — een beschrijving van deze gedachte 
bij de beschouwing van het anthropologisch gezichtspunt der christo- 
logie niet ontbreken. 

De hervormer zou evenwel terstond gewezen hebben op het voor- 
behoud, waaronder de leer van de navolging alleen mogelijk wordt 
juist, omdat hier niet zonder meer van een voorbeeld of ideaal, even- 
min van een enkel mensch als zoodanig sprake is. Dit voorbehoud 
betreft het verschil tusschen Christus en den mensch, de distantie, 
welke blijvend is, en gegrond in het onvergelijkelijke van het werk 
van den Middelaar. Men boude dit in het oog, „want Hij gaf zijn 
leven tot een prijs der voldoening. Hij stortte zijn bloed om onze zielen 
te reinigen. Hij gaf zijn lichaam tot een zoenoffer om den Vader 
met ons te verzoenen. In de dienaren van het Evangelie kan zoo 
iets niet zijn, want zij allen hebben zelf behoefte aan reiniging en 
worden, door het offer alleen van zonde bevrijd en met God ver- 
zoend"; als hier dan op het voorbeeld gewezen wordt, heeft dit deze 
strekking, dat „gelijk Christus alleen voor ons het leven door zijn 
dood verworven heeft, het de plicht is van alle herders, de leer, 
die zij verkondigen ten koste van hun leven te beschermen en de 
leer van het Evangelie met hun bloed te bezegelen om te betuigen, 
dat de zekerheid, die zij niet tevergeefs prediken voor hen en voor 
andren door Christus verworven is" 2. 

Het voorbehoud der navolging is verder ook dit, dat de mensch 
behoort tot de gemeente van Christus, die voor haar is gestorven 
en opgestaan; en „wij groeien dan inderdaad met het lichaam van 
Christus samen, als zijn dood zijn vrucht in ons voortbrengt. De 
apostel (Paulus) vermaant ons niet slechts tot navolging van Christus, 
alsof hij zeide, dat de dood van Christus een voorbeeld was, door 
alle christenen na te volgen; hij leidt daaruit de vermaning af — de 
dood van Christus is krachtig om de boosheid uit te roeien en de 
opstanding om nieuw leven te wekken dat de christenen arbeiden 
om aan hun roeping te voldoen" 3. Zonder overgave is navolging niet 
mogelijk, evenmin zonder belofte. „Als wij hooren, dat wie zich aan 
de leiding van Christus overgeven, buiten gevaar van dwaling zijn, 
moet ons dit opwekken om te volgen en Hij strekt als het ware de 
hand uit en trekt zelf ons daartoe. Zeer zwaar wege ook de heerlijke 

1 Calv. Opera, XLVII, c. 242 (comm. Joh. 10 : 12). 

2 T.Z.P., c. 242 (comm. Joh. 10 : 12). 

3 Calv. Opera, XLIV, c. 105 (comm. Rom. 6 : 3, 4). 
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belofte, dat zij, die op Christus het oog richten, zeker zijn, dat er 
een veilige weg voor hen zijn zal midden door de duisternis heen, 
en dit niet slechts op een deel van den weg, maar totdat zij aan 
den eindpaal gekomen zijn"i. Onderstelling is de gemeenschap met 
Christus. „Hij (Johannes) vermaant niet slechts tot navolging van 
Christus, maar uit de eenheid (unitas), die wij met Hem hebben, 
bewijst Hij, dat wij Hem gelijk moeten zijn. De gelijkheid van leven 
en werken zal toonen, dat wij in Christus blijven" 2. Calvijn houdt er 
aan vast, dat „in het voorbeeld van Christus een volmaakte regel 
der liefde" 3 gelegen is. 

De navolging behoort niet tot de „causae", wel tot de „ordo salutis". 
„Wij zijn Christus' mede-erfgenamen, inzooverre wij om de erfenis 
te zien denzelfden weg, welken Hij voorgegaan is. Hem navolgen. 
Wel is de erfenis Gods onze, omdat wij door zijn genade tot kinderen 
zijn aangenomen. Opdat deze erfenis niet twijfelachtig zij, is haar 
bezit nu aan Christus gegeven, wiens deelgenooten wij geworden zijn. 
Christus is door het kruis tot deze erfenis gekomen, zoo moeten wij 
ook op die wijze daartoe komen. Men vreeze niet aldus de oorzaak 
der eeuwige glorie aan onzen arbeid toe te schrijven; de apostel 
(Paulus) wijst meer op de orde, welke de Heer in het beschikken 
van ons heil volgt, dan op de oorzaak" 4. 

Onder dit voorbehoud is het van belang te letten op de mogelijk- 
heid der navolging, welke gelegen is in Christus als voorbeeld (exem- 
plum). Het is een bewijs van de groote aandacht, welke Calvijn aan 
de menschheid van Christus besteedde, dat hij hier en daar, vooral 
in de commentaren, zelfs op bepaalde eigenschappen wijst. Het Oud- 
Testamentisch verhaal van Jozefs verwerping door zijn broeders, 
waarbij Jozef als voorbeeld aan de lezers wordt gesteld, wordt in 
verband gebracht met Christus, in wien, wat in Jozef is afgeschaduwd, 
„als Hoofd der kerk vollediger is vertoond, opdat alle leden der 
kerk elk voor zich op navolging zich zouden toeleggen" s; hier is 
voor het geheele menschelijke geslacht, „dat lijdt aan de kwaal der 
trotschheid de leer der nederigheid, die ons tot onderwerping dwingt 
en ons zoozeer doodt, niet alleen helderder geopenbaard, maar ook 



^ Calv. Opera, XLVII, c. 192 (comm. Joh. 8 : 12). 
^ Calv. Opera, LV, c. 312 (comm. 1 Joh. 2:6). 
^ T.Z.P., c. 340 (comm. 1 Joh. 3 : 16). 
^ Calv. Opera, XLIV, c. 151 (comm. Rom. 8 : 17). 
^ Calv. Opera, XXIII, c. 486 (comm. Gen. 37 : 18). 
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door het dierbaar bloed van Christus bezegeld" i. Zoo ook hebben 
de menschen oprecht en ongeveinsd elkander hun misdaden te ver- 
geven, want „Christus is hier voorgesteld, omdat er niets is, dat ons 
meer tot barmhartigheid behoort te bewegen" 2. Tegenover de laste- 
ring van den kant der vijanden neme men de zachtmoedigheid ter 
harte, „waarvan Christus, de Meester, zelf een voorbeeld gegeven 
heeft, die Hij ook van zijn dienaren eischt"^. Alleen door de na- 
volging van Christus zal' men aan den wil van God gehoorzaam kun- 
nen zijn. „Want hoewel alle heiligen hun uiterste best doen en zeer 
staan naar de gerechtigheid Gods, toch is er niemand dan Jezus alleen, 
die geheel bekwaam is om den wil van den Vader te doen. Christus 
is daarom een volkomen voorbeeld der gehoorzaamheid, opdat allen, 
die de zijnen zijn, al strijdende al hun kracht zouden inspannen om 
Hem na te volgen" 4. in tijden van vervolging moeten de geloovigen 
hun aandoeningen bedwingen en dat is mogelijk, wanneer zij zien 
op hun „leidsman en meester, een voorbeeld van dit zelf-bedwang, 
daarin, dat Hij, hoewel Hij zijn vervolgers aan het verderf had kun- 
nen wijden, zich niet slechts onthoudt van het uitspreken van den 
vloek over hen, maar zelfs het goede voor hen bidt" 5. Het komt er 
op aan in den strijd vol te houden, „want Christus wil geen krijgs- 
lieden hebben, die zich rust geven en afzonderen van den dienst, 
tenzij zij den dood zelf overwonnen hebben" 6; alle verzoekingen 
kunnen worden verstaan, „als ons gezegd wordt, dat wij metgezellen 
(comes) van den Zoon Gods zijn en dat Hij zoo hoog boven ons 
uitblinkend, wilde nederdalen om onzen staat te aanvaarden, opdat 
Hij ons door zijn voorbeeld moed zou geven; daarom grijpen wij 
moed, die anders wanhopig konden worden" 7. De geloovige heeft 
den plicht zich te reinigen van den smet der zonde krachtens de hoop 
eenmaal Christus gelijk te zijn; „die hoop moet ons aansporen naar 
reinheid te staan, want zij drijft ons regelrecht naar Christus, die, 
zooals wij weten, een volmaakt voorbeeld der reinheid is"8. In de 
verhouding tot den naaste bedenke men, dat „Christus het voor- 

1 Calv. Opera, XXIII, c. 484 (comm. Gen. 37 :11). 

2 Calv. Opera, L, c. 30 (comm. 2 Cor. 2 : 10). 

3 Ta.p.. c. 112, 113 (comm. 2 Cor. 10 : 1). 

^ Calv. Opera, LV, c. 125 (comm. Hebr. 10 : 7). 

5 Calv. Opera, XLV, c. 767 (comm. in harra. evang. Lucas. 23 : 34). 

ö Calv. Opera, LV, c. 173 (comm. Hebr. 12 : 4). 

■^ T.Z.P., c. 172 (comm. Hebr. 12 : 3). 

8 T.Z.P., c, 332 (comm. 1 Joh. 3 :3). 
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naamste voorbeeld der liefde is"; Hij is immers arm geworden voor 
de zijnen om hen rijk te maken; „door dit voorbeeld worden wij 
vermaand tot weldadigheid (beneficientia) , opdat wij onszelf niet 
sparen, wanneer de broeders moeten geholpen zijn. Hij heeft de 
armoede in zichzelf geheiligd, opdat de geloovigen geen afschrik 
daarvan meer hebben. Hij heeft ons allen daarom rijk gemaakt, opdat 
het ons niet moeilijk zij van onzen overvloed te nemen om aan de 
broeders te geven" i. Zoo was ook „ons in Christus een voorbeeld 
van ootmoed voorgesteld" en wordt de mensch opgewekt „Christus 
na te volgen, opdat Hij levensregel zij" 2. 

Bij de navolging van Christus staat de mensch midden in de wereld; 
men mag van haar geen afstand doen. Ten onrechte wordt het Evan- 
gelie als een wet beschouwd, „alsof niemand een discipel van Christus 
ware, dan die zijn bezittingen in zee geworpen, en zich zelfs van zijn 
vrouw gescheiden en zijn kinderen verlaten had. Door zulke in- 
beeldingen zijn dwaze lieden tot het monnikenleven gebracht, zoodat 
zij, van meening tot Christus te gaan, van al het menschelijke afstand 
deden. Niemand echter doet in waarheid meer afstand van al, wat 
hij bezit dan wie, elk oogenblik bereid alles te verlaten, zich vrij 
en zelfstandig den Heer offert en ondanks alle beletselen zijn roeping 
vervult" 3. Beslissend voor de navolging is, wat Jezus gewild heeft; 
want „wij mogen niet al zijn daden zonder onderscheid ter navolging 
stellen"; b.v. niet het vasten van veertig dagen: „men had eerst 
moeten zien, of Hij een voorbeeld heeft willen stellen, waarnaar de 
discipelen zich hadden te gedragen. Doch men leest niets daarvan. 
Daarom is hun ijver even verkeerd als wanneer zij naar den hemel 
zouden trachten te vliegen. Waar zij behoorden te volgen, zijn zij 
meer naapers dan navolgers geweest" K Dit geldt ook van de jaarlijks 
herhaalde voetwassching; typeerend zegt Calvijn: „zij vertoonen elk 
jaar de voetwassching en meenen met die ijdele ceremonie zich al 
uitnemend gekweten te hebben. Als zij het gedaan hebben, veroor- 
loven zij zich de broeders te minachten. Dit niet alleen, maar nadat 
zij twaalf menschen de voeten gewasschen hebben, verscheuren en 
wonden zij alle lidmaten en spuwen aldus Christus zelf in het aan- 
gezicht. Christus beveelt ons hier inderdaad geen j aarlij ksche ceremo- 

^ Calv. Opera, L, c. c. 98, 99 (comm. 2 Cor. 8 : 9). 

^ Calv. Opera, Lil, c. 24 (comm. Fil. 2 : 5). 

^ Calv. Opera, XLV, c. 296 (comm. in harm. evang. Luc. 14 : 33). 

^ Calv. Opera, XLVII, c. 309 (comm. Joh. 13 : 14). 



144 

nie, maar wil, dat wij ons geheele leven bereid zullen zijn de voeten 
der broeders te wasschen" i. Op dezelfde lijn ligt het beschouwen van 
feestdagen als verdienstelijke werken, waardoor „de dienst van God 
vervalscht, de genade van Christus vernietigd, de gewetens-vrijheid 
onderdrukt wordt; daar zulke goddeloosheid in het pausdom heerscht, 
welk een Christus en welk een Evangelie blijft daar?" 2 Ten aanzien 
van de wézenlijk-godsdienstige eischen van het Evangelie geldt, dat 
„Christus de geboden des levens meer bevestigt en versterkt dan weg- 
neemt" 3. 

Zoo heeft de navolging van Christus het leven van den mensch 
reëel en concreet te vormen. „Christus, door wien wij wederom met 
God verzoend zijn, is ons tot voorbeeld gesteld om zijn gestalte in 
ons leven uit te drukken; wij verwerpen den Zaligmaker, wanneer 
wij ons niet overgeven en toewijden aan de gerechtigheid" 4. Herhaal- 
delijk noemt Calvijn de geloovigen metgezellen, lotgenooten van 
Christus (socii), onafscheidelijk 5, in het leven en in den dood 6, in het 
dragen van het kruis 7. „Niemand gelooft waarachtig in Christus, 
indien hij zich niet bij Hem voegt en zich gewillig onder zijn vaandel 
stelt 8. Dit sluit in, dat „Christus gedaante in ons krijgt" 9. Uit de 
goddelijke orde vloeit voort een menschelijke taak. „God heeft vast- 
gesteld, dat allen, die Hij aangenomen heeft, het beeld van Christus 
dragen. Hij heeft niet enkel gezegd, dat zij gelijkvormig (con- 
formis) zijn aan Christus, maar aan het beeld van Christus, om 
daarmede te leeren, dat in Christus een levend en zichtbaar voor- 
beeld is, allen kinderen Gods voorgesteld om na te volgen; niemand 
kan erfgenaam des hemels zijn, die niet vooraf den eeniggeboren Zoon 
van God gelijkvormig is geweest" 10. Dit is te zien als een verplich- 
ting, waaraan de mensch niet ontkomt. „Men moet het nieuwe leven 
met goede werken betuigen en de gelijkheid van Christus met zijn 



1 Calv. Opera, XL VII, c. 309, 310. 

2 Calv. Opera, L, c. 230 (comra. Gal. 4 : 11). 

3 Calv. Opera, XLIX, c. 114 (comm. Rom. 6 : 15). 

4 Inst., III, 6, 3. 

5 Calv. Opera, XL VII, c. 32 (coram. Joh. 1 :43). 

6 T.Z.P., c. 290 (comra. Joh. 12 : 36). 

' Calv. Opera, LV, c. 161 (comm. Hebr. 11 : 26) ; XLV, c. 294 (comra. in harm. 
evang. Matth. 10 :38). 

8 Calv. Opera, XL VIII, c. 395 (corara. Hand. 17 :4). 

9 Calv. Opera, L, c. 235 (comra. Gal. 4 : 19), 

10 Calv. Opera, XLIX, c. 160 (comm. Rom. 8 :29). 
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leden bestaat niet, tenzij zij vruchten voortbrengt. Want velen zouden 
zich gaarne inbeelden, dat zij een verborgen rechtvaardigheid in het 
hart hebben, terwijl de ongerechtigheid voeten, handen, tong en 
oogen openlijk bezit" i. 

Voor de metgezellen is Christus zelf de gids. „Hij neemt ons op 
geen andere wijze in het getal der zijnen op dan wanneer wij den 
weg volgen, dien Hij ons voorschrijft. Hij is onze gids om den dood in 
te gaan" 2. Zoozeer is de geloovige bij Christus betrokken, dat „Chris- 
tus zich ons als een voorbeeld voorstelt, opdat wij zijn voetstappen 
zouden volgen" 3. Dan behoeft men voor dwalen niet te vreezen*. 
Er blijft een afstand bewaard, maar „hoewel wij Hem niet nabij- 
komen, het betaamt ons nochtans zijn voetstappen van verre te vol- 
gen" s. De twee groote gedachten, welke het leven in de navolging 
beheerschen, zijn zelfverloochening en kruisdragen. „Dit is de 
verloochening van onszelf, die Christus beveelt, die, wanneer zij een- 
maal haar plaats gekregen heeft in het hart, ten eerste noch aan 
trotschheid, noch aan hooghartigheid, noch aan pralerij, en verder 
ook niet aan gierigheid, onkuischheid, zucht naar weelde, verwijfd- 
heid en andere boosheden, die ontstaan uit liefde tot onszelf, eenige 
ruimte laat" 6. Wie het kruis draagt, zie op Christus, die ons in zich- 
zelf een voorbeeld van lijdzaamheid getoond heeft, als „aanmerkelijke 
vertroosting""^. Dit heeft betrekking op de verdrukkingen, waaraan 
de geloovige deel heeft. „Hierop moeten wij ons dus toeleggen, indien 
wij Christus' discipelen willen zijn, dat onze harten vervuld worden 
met een zoo grooten eerbied en gehoorzaamheid jegens God, dat 
allen, die daartegen strijden, de neigingen kunnen bedwingen en 
onderwerpen aan zijn ordinantie. Zoo zal het geschieden, dat, door 
welk soort van kruis wij ook gekweld worden, wij in de grootste 
benauwdheden der ziel standvastig de lijdzaamheid behouden" s. Het 
kruis moet dagelijks worden aanvaard. „Dit woordje (dagelijks) is 
van groot gewicht. Christus bedoelt er mede, dat onze strijd geen 



^ Calv. Opera, LX, c. 334 (comm. 1 Joh. 3:7). 

2 Calv. Opera, XLVII, c. 32 (comm. Joh. 12 : 36). 

^ Inst., III, 16, 2. 

■* Calv. Opera, LV, c. 30, 31 (comm. Hebr. .2 : 13). 

^ T.Z.P., c. 340 (comm. 1 Joh. 3 : 16). 

« Inst., III, 1,2. 

'' T.Z.P., 8, 1. 

^ T.Z.P., 8, 10. 



10 



146 

einde zal nemen, voordat wij de wereld verlaten" i. Dit hangt ten 
nauwste samen met de kennis van Christus, welke het geheele bestaan 
bepaalt. „Christus wordt dan terecht gekend, als wij gevoelen, wat 
zijn dood en opstanding vermag en hoe zij in ons werkzaam is" 2. 
Zoo heeft de mensch te sterven aan zichzelf. „Ons gansche leven 
drukke niet anders uit dan een beeld des doods, totdat het den dood 
zelf ontvange; gehjk het leven van Christus niet anders was dan 
een voorspel des doods; intusschen genieten wij dezen troost, dat het 
eind eeuwige zaligheid is" 3. Het leven der navolging is niets anders 
dan gehoorzaamheid. „Wie zich beijveren wil om zijn leven naar 
de gehoorzaamheid van Christus in te richten, moet al zijn vlijt be- 
steden aan het onderhouden van de geboden der wet en het aan de 
Roomschen overlaten zich met onbeduidende inzettingen bezig te 
houden" 4. Dit heeft zoo vrijwillig te geschieden, „dat het ons in het 
minst geen moeilijk of zwaar werk zij" 5. Naar het voorbeeld van 
Christus hebben wij „den onwaardigen goed te doen. Omhelst elkan- 
der met dezelfde liefde, waarmede Christus ons omhelsd heeft" 6. 
Daarnaast „wij bidden naar Christus' voorbeeld" 7. Wie Christus na- 
volgen wil, moet waken voor het gevaar af te wijken van den weg. 
„Van den Zoon Gods af te wijken is in zichzelf een booze daad, maar 
van Hem af te wijken, als Hij ons uit genade tot zaligheid geroepen 
heeft, is veel schandelijker" s. Wie het martelaarschap afwijst en 
„weigert metgezel te zijn, scheidt zich van Christus af" 9. Wien het 
kruis in het leven schrik aanjaagt, „verlaten en verloochenen Christus 
op schandelijke wijze" 10. En zelfs „wie twijfelt, of de hemelsche 
erfenis voor de geloovigen bereid is, trekt bijna Christus zelf uit het 
bezit der hemelen" 11. Hiertegen wijst Calvijn er evenzeer op, hoe 
„Christus ons tot gedurige gebeden aanzet" 12. De gebeden in de Evan- 



^ Calv. Opera, XLV, c. 482 (comm. in harm. evang. Matth. 16 : 24). 

2 Calv. Opera, Lil, c. 50 (comm. Fil. 3 : 10). 

3 T.z.p. 

* Calv. Opera, XLV, c. 538 (comm. in harm. evang. Matth. 19 : 17). 

« Calv. Opera, XL VII, c. 94 (comm. Joh. 4 : 34). 

6 Calv. Opera, LI, c. 213, 214 (comm. Ef. 5 : 1). 

' Calv. Opera, LV, c. 264 (comm. 1 Petr. 3 : 18). 

8 Calv. Opera, L. c. 172, 185 (comm. Gal. 1 : 6, 2 : 5). 

ö Calv. Opera, Lil, c. 445 (comm. Filemon 13). 

10 Calv. Opera, XXXI, c. 447 (comm. Ps. 44 : 23). 

11 Calv. Opera, XLIX, c. 200 (comm. Rom. 10 : 7). 

12 Calv. Opera, XXXI, c. 207 (comm. Ps. 20 : 1). 
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geliën gaf Christus mede „om door zijn voorbeeld ons aan te sporen" i. 
In de navolging is de relatie van Christus en den mensch toegespitst 
op het leven van dengene, die in het lichaam van Christus is in- 
geplant, zoodat deze niet slechts negatief het leed met Christus aan- 
vaardt, en in den dood ondergaat, maar tevens positief bereid is 
tot het volbrengen van Gods wil, tot lofzang en aanbidding, zooals 
Calvijn zegt: „Christus zingt eerst lof en Hij geeft den toon aan om 
Hem na te zingen" 2. 



^ Calv. Opera, XLV, c. 485 (comm. in harra. evang. Matth. 17 : 2) ; XL VII, c. 374 

(comm. Joh. 17 : 1). 

^ Calv. Opera, LV, c. 29 (comm. Hebr. 2 : 12). 



HOOFDSTUK III 

HET ECCLE/SIOLOGISCH GEZICHTSPUNT 

„Se filius Dei quodammodo imperfectum 
reputat, nisi nobis sit coniunctus". 

Calv. Opera, LI, c. 159. 

Het onderzoek naar de christologie van Calvijn zou niet volledig 
zijn, wanneer het nauwe verband met de leer aangaande de kerk 
niet in oogenschouw ware genomen. Immers het spreekt vanzelf, dat 
de gestalte van Christus in de verhouding tot God, tot den menscli, 
en evenzeer tot de christelijke gemeente een centrale, gemarkeerde 
plaats zal innemen; in dit opzicht zou men kunnen beweren, dat de 
kerkleer bepaald wordt door de christologie welke men aanvaardt. 
Dit is tevens historisch aanwijsbaar. Tot nieuwe opvattingen inzake 
het wezen en de vormen der kerk moesten de reformatoren wel 
komen, toen voor hen de persoon van Christus het middelpunt 
werd van hun geloof en arbeid, en dientengevolge een radicaal pro- 
test werd uitgebracht tegen alle instellingen, welke dit middelpunt 
in de schaduw stelden. Wanneer God alleen in Christus genadig is 
(het theologisch gezichtspunt), wanneer de mensch alléén aan Chris- 
tus deze genade te danken heeft (het anthropologisch gezichtspunt), 
dan vloeit daaruit voort, dat in de kerk Christus alléén belangrijk is, 
wat dan ook in de behandeling van het ecclesiologisch gezichtpunt 
der christologie behoort te worden nagegaan. Dogmatisch gezien ligt 
dit evenzeer voor de hand. Zoo iemand, dan denkt Calvijn in geen 
geval individualistisch. Typeerend daarvoor was reeds de nadruk, 
welke in de leer van rechtvaardiging, heiliging en navolging viel op 
de figuur van de „inplanting" in het lichaam van Christus. Hier is 
de enkeling opgenomen gedacht in het groote geheel, waarvan de 
samenhang bepaald is door de daad van Christus. Hoezeer deze ge- 
meente niet in onmiddellijke zuiverheid in deze wereld waarneem- 
baar is, blijkt de hervormer sterk te beseffen: God „alleen weel, 
wie de zijnen zijn en houdt hen onder zijn zegel besloten. Maar daar 
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een klein en armzalig getal schuil gaat onder een groote menigte 
en de tarwekorrels bedekt worden door een hoop kaf, moet men aan 
God alléén de kennis van zijn kerk overlaten, wier fundament zijn 
verborgen verkiezing is"i. Deze gedachte vooral heeft critische be- 
teekenis voor de zichtbare gemeenschap, waartoe men weet te be- 
hooren. „Het is niet genoeg, dat wij in onze gedachten en onzen geest 
vasthouden aan een schare van uitverkorenen, tenzij wij denken aan 
zulk een eenheid der kerk, waarin wij naar onze overtuiging waarlijk 
ingeplant zijn. Want indien wij niet onder Christus, ons Hoofd, ver- 
eenigd zijn met alle overige lidmaten, wacht ons geen hoop op het 
toekomend erfdeel" 2. 

Intusschen ziet Calvijn het verband van Christus en de kerk juist 
gelegd van den kant van de persoon van Christus zelf. Onverwacht 
werpt de exegese van Efeze 1 :23 daarop verrassend licht: „dit is de 
hoogste eer der gemeente, dat de Zoon van God zichzelf eenigermate 
onvolmaakt acht, tenzij Hij met ons verbonden is; hoe groote troost 
is dit" 3; waarop volgt: „niet dat aan Christus iets ontbreekt; zijn 
goedheid wordt des te grooter erkend, als Hij ons maakt uit niet, 
opdat Hij ook wederkeerig in ons zij en leve". Ook in de preeken 
over dezen tekst keert deze gedachte terug, hiermede aangevuld, dat 
deze verbondenheid is bedoeld: „zooals een vader zeide: mijn huis 
schijnt mij verlaten, als ik mijn kind niet zie; een gehuwd man zal 
zeggen: wanneer ik mijn vrouw niet zie, schijn ik slechts half te 
zijn" 4. Zoo wordt de verhouding van Christus tot zijn gemeente ge- 
dragen door de liefde in den diepsten zin, de liefde, die den ander 
niet missen kan en wil. Calvijn heeft dit zuiver aangevoeld. Vandaar 
zijn accent op de verantwoordelijkheid, aan welke de leden der ge- 
meente zich niet kunnen onttrekken; door hen wordt Christus aan 
de wereld bekend gemaakt. Deze eer verwaardigt Christus ons te 
schenken, dat Hij niet alleen in zichzelf, maar ook in zijn leden 
geacht en bekend worde. De gemeente is zijn vervulling, alsof Hij 
gescheiden van zijn leden, eenigszins verminkt zou zijn. Hierin is 
onze vertroosting gelegen, dat, zooals Hijzelf en de Vader één zijn, 
ook wij met Hem één zijn" 5. 

^ Inst, IV, 1, 2. 

"" T.Z.P. 

^ Calv. Opera, LI, c. 159. 

^ T.Z.P., c. 347. 

^ Calv. Opera, XLIX, c. 501; ecclesiam illius complementura (comm. 1 Cor. 

12 : 12) ; vgl. XXXI, c. 583 (comm. Ps. 61 : 7). 
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Zoo wordt dan de gemeenschap met God ook in dit licht gezien. 
„De zaligheid is voor ons uit het geloof, omdat het ons met God ver- 
eenigt. Dit geschiedt niet anders dan als wij worden ingelijfd in het 
lichaam van Christus, opdat wij door zijn Geest leven en ook ge- 
regeerd worden"!. Dan eerst geldt den mensch Gods liefde. „Wat 
ons aangaat, wij zijn buiten Christus bij God gehaat, en eerst dan 
begint Hij ons lief te hebben, als wij met het lichaam van zijn ge- 
liefden Zoon samengroeien (coalescere) " 2. Het trinitarisch verband 
dient zelfs tot illustratie. „Want gelijk de Vader den Zoon niet kan 
aanschouwen zonder tegelijk ook zijn geheele lichaam voor oogen 
te hebben, behooren wij ook waarlijk zijn lidmaten te zijn, als wij 
in Hem willen aangezien worden" 3. 

De plaats, welke Christus in de kerk inneemt, is voor Calvijn zóó 
van gewicht, dat Hij als vanzelf moet komen tot een scherpe critiek 
op elke godsdienstige gemeenschap, waarin deze plaats wordt mis- 
kend. Aan koning Sigismund August van Polen schrijft de hervormer 
(1549) als opdracht ter begeleiding van zijn Hebreen-commentaar 
aldus over den wanhopigen toestand der kerk: „de dienst van God is 
bedorven en geschonden. De genade door Jezus Christus is op on- 
waardige wijze door veel duistere dwalingen verdonkerd en be- 
graven; de kracht van zijn dood verminderd; Hijzelf bijna verscheurd 
en in stukken gedeeld; de gewetens zijn wreed gekweld geweest, om- 
dat het vertrouwen der zaligheid vernietigd was. Er is niet één stuk 
van het christendom heel gebleven"; maar tevens getuigend, „dat 
wij een zoo onoverwinnelijken Hoofdman hebben, dat, hoe meer men 
Hem stormen en slagen levert, hoe meer Hij ovei'winningen in handen 
heeft" 4. Het komt er op aan vast te houden, dat „Christus alleen 
uitnemend is onder ons en wij niet anders dan in Hem sterk en 
groot" 5; en dat „allen, die Christus verkleinen of zijn kracht ver- 
hinderen of van zijn ambt berooven of ten slotte een druppel van 
deze volheid nemen, voorzoover hun aangaat, den eeuwigen raad 
Gods losmaken" 6. 

Zoo moet inderdaad het leven en de opdracht der kerk verstaan 



^ Calv. Opera, LV, c. 403 (comra. Jac. 2 : 14). 

2 Calv. Opera, XLVII, c. 391 (comm. Joh. 17 : 26). 

3 T.z.p. 

4 Calv. Opera, XIII, c. 281-283 (epistola 1195). 

5 Calv. Opera, LI, c. 202 (comm. Ef. 4 : 15). 

6 Calv. Opera, Lil, c. 87 (comm. CoL 1 : 19). 
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worden „vanuit de christologie" i. Christus regeert de gemeente, het 
voorwerp zijner liefde. 

Den innigen samenhang van Christus en zijn kerk ziet Calvijn gaarne 
onder het beeld van het huwelijk, dat uitdrukt „de mystieke gemeen- 
schap (mystica communicatio) , die wij met Christus hebben; het 
zegt, dat wij zijn leden zijn, uit zijn vleesch en been. Zooals Eva 
uit de substantie van Adam, haar man gemaakt is, zijn ook wij de 
substantie van Christus deelachtig, opdat wij zijn ware leden zijn en 
door deze communicatie tot één lichaam samengroeien" 2. 

In het vervolg van dit hoofdstuk zal het vraagstuk der kerk be- 
licht worden, voorzoover het christologisch van belang is. Calvijn's 
kerkgedachte is christocentrisch; in deze aardsche bedeeling ver- 
schijnt Christus in Woord, Sacrament en Ambt, welke in de zichtbare 
kerk hun plaats hebben; de grens der kerk en tevens haar eeuwig- 
heidsopenbaring is gelegen in de laatste verschijning, de wederkomst 
van Christus. 

§ 1 - Christus en de kerk (het verbaï«jd) 

Welke schakeeringen in den historischen gang van het denken van 
Calvijn over de kerk ook vallen waar te nemen (vooral ten aanzien 
van de verhouding van onzichtbare en zichtbare kerk, welke hier 
ter zijde gelaten wordt 3, omdat dit christologisch geen nieuw per- 
spectief biedt en de christologie als critisch onderscheidingsmiddel 
voor de zichtbare kerk haar rol al gespeeld heeft), hierin is de her- 
vormer zichzelf steeds gelijk gebleven, dat voor hem vaststond: „de 
kerk kan geen ander fundament hebben dan Christus alleen" 4. 
Christus „solus", ziedaar het uitgangspunt van al wat principieel- 
dogmatisch en practisch-pastoraal over de kerk kan worden gezegd. 
Daarvan stelt Calvijn terstond afhankelijk, of er sprake kan zijn van 
een „ware gemeente". „Nergens moet men een gemeente zoeken dan 
waar God aan het hoofd staat, waar Christus regeert; geen andere 
is er dan welke in God is gegrondvest, onder de opperste leiding van 
Christus is bijeengebracht en in zijn naam vereenigd"^. Dit beteekende 



^ K. Barth, De apostolische geloofsbelijdenis, bew. door Dr K. H. Miskotte, Nij- 

kerkz.j. (1935), blz. 171. 

^ Calv. Opera, LI, c. 225 (corara. Ef. 5 :29). 

^ Vgl. P. Wernle, Calvin, S. 49-67. 

^ Calv. Opera, XLV, c. 476 (coram. in harm. evang. Matth. 16 : 19). 

^ Calv. Opera, Lil, c. 139 (coram. 1 Thess. 1:1). 
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niet slechts formeel een levende werkelijkheid, maar hield verband 
met de openbaring van de gestalte van Christus in de heilige Schrift; 
voor het besef van den hervormer bestond er immers geen andere 
materieele kennis van het Hoofd der kerk dan voorzoover Hij zelf 
het had gewild en gegeven aan profeten en apostelen. „Want eigenlijk 
(proprie) is Christus het eenig fundament, omdat Hij, de eene (unus) 
de geheele kerk draagt en Hij, de eene, geloof sregel en -maatstaf is. 
Maar in Christus wordt de kerk gefundeerd door de verkondiging 
der leer. Vandaar, dat 'profeten en apostelen bouwmeesters (archi- 
tecti) genoemd worden" i. De leer heeft betrekking op het werk, 
door de persoon van Christus verricht. Zooals reeds vroeger is toe- 
gelicht, heeft voor Calvijn deze gedachte groote waarde, dat Christus 
voor zich zelf niets, voor anderen alles heeft doorgemaakt en tot 
stand gebracht; geheel het verzoeningswerk is op de geloovigen ge- 
richt geweest. De toepassing daarvan, zooals deze in de leer der 
rechtvaardiging is uitgedrukt, bleek eveneens mogelijk, voorzoover 
de geloovigen in samenhang konden gezien worden; de figuur van 
„inplanting in het lichaam van Christus" was in dezen gedachtengang 
centraal. Thans ook hier weer. In een preek heeft de hervormer 
dit eens aldus gezegd: „het goed, dat onze Heer in zijn opstanding 
heeft verkregen, was niet voor Hem persoonlijk, maar om ons er 
in te doen deelen, om ons te roepen in zijn gezelschap, zoodat wij 
leden zijn van zijn lichaam. Hoe zou God ons anders als zijn kinderen 
erkennen? Hoe zouden wij plaats hebben in zijn kerk?" 2 Zoo is de 
relatie met de leer, voor de kerk zoo van belang, levendig uitgebeeld 
in de dramatiek van lijden, sterven en opstanding van den Verlosser; 
daaraan behoeft niets te worden toegevoegd, daarvan niets afgedaan. 
Wie in God gelooven, belijden tevens te gelooven één kerk; waarom 
toch? „De bedoeling is, dat wij zouden weten, dat, hoewel de duivel 
zijn uiterste best doet om de genade van Christus te vernietigen en 
de vijanden Gods met dolle drift zich op hetzelfde toeleggen, zij toch 
niet kan worden uitgebluscht en het bloed van Christus niet on- 
vruchtbaar gemaakt kan worden, maar altijd eenige vrucht voort- 
brengt" 3. Daarin is de eenheid der kerk gegrond, en kunnen er niet 
meer kerken zijn, „zonder dat Christus verscheurd wordt" 4. De diep- 



1 Calv. Opera, LI, c. 175 (comm. Ef. 2 : 20). 

2 Calu. Opera, XXXV, c. 658 (Sermons de la profetie de Christ). 

3 InsL, IV, 1, 2. 

4 T.z.p. 
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ste motiveering — tevens een spoorslag tot nieuwe bezinning op de 
menschelijke verantwoordelijkheid — is te vinden in de uitverkiezing 
Gods, waaraan de kerk en haar heil uitsluitend te danken is en welke 
in Christus is gegrond. Vanuit de geloofspositie kan de hervormer 
dan erkennen: „de uitverkorenen Gods zijn allen in Christus zoo 
verbonden, dat ze, evenals ze aan één Hoofd hangen, zoo ook als 
het ware tot één lichaam saamgroeien, door zulk een verbinding met 
elkaar samenhangend als de leden van eenzelfde lichaam; in waar- 
heid één geworden, daar ze door één geloof, hoop en liefde en door 
denzelfden Geest Gods tezamen leven, geroepen niet alleen tot de- 
zelfde erfenis des eeuwigen levens, maar ook tot de gemeenschap 
van den éénen God in Christus. Hoewel dus de sombere woestenij, 
die we overal aantreffen, uitroept, dat er niets van de kerk over- 
gebleven is, laat ons nochtans weten, dat Christus' dood vruchtbaar 
is en dat God op wonderbare wijze zijn kerk als in schuilhoeken be- 
waart" 1. Dit geldt zelfs reeds voor degenen, die vanuit de verte op 
grond der Messias-belofte tot de kerk zijn te rekenen, die brachten 
„de offers der wet, waardoor de geloovigen openlijk en duidelijk ge- 
leerd is, dat de zaligheid nergens elders gezocht moet worden dan in 
de verzoening, die alleen door Christus volbracht is. Ik zeg dit, dat 
de zalige en gelukkige staat der kerk altijd in den persoon van Chris- 
tus gegrondvest is geweest" 2. Eenerzij ds volgt daaruit, dat „zij van 
de kerk van Christus niet zijn, tenzij zij Christus erkennen" 3; ander- 
zijds dat „al degenen, die plaats in de gemeente willen hebben, zich 
aan Christus zullen onderv/erpen en Hem kiezen als leidsman en 
regeerder en geen ander" 4. Al zullen dan in de gemeenten vanwege 
de goede orde menschen in Christus' naam mogen regeeren, zij hebben 
eigenlijk niets anders te doen dan „door zuivere leer Christus in zijn 
zetel te zetten, opdat Hij alleen Heer en Meester zij" s. Naar binnen 
beteekent deze zetel „den genade-stoel; dat wij rechtvaardig zijn in- 
zoover Christus ons met den Vader verzoent" 6; naar buiten staat 
het zoo, dat, „daar Christus den zetel van zijn koninkrijk in de kerk 
heeft, daar buiten niets is dan de heerschappij des duivels" 7. 

^/nsf., IV, 1,2. 

"^ Inst, II, 6, 2. 

^ Calv. Opera, LV, c. 36 (coram. Hebr. 3:2). 

^ Calv. Opera, LV, c. 129 (comm. Hebr. 10 : 21). 

^ Calv. Opera, Lil, c. 172 (comm. 1 Thess. 5 : 12). 

" Calv. Opera, XLIX, c. 72 (comm. Rora. 3 : 24). 

■^ Calv. Opera, Lil, c. 264 (coram. 1 Tim. 1 : 20). 
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Omdat het in het wezen der christelijke kerk gaat om Christus, 
de eene (unus) — ^trinitarisch en soteriologisch — gemotiveerd — en om 
Christus alleen (solus) — zonder menschelijke bijvoegselen, die de 
volstrektheid van het heil in twijfel trekken — heeft Calvijn het 
volste recht te verwachten, dat ook „in den kerk-vorm, als in een 
spiegel, de levende Christus-gestalte verschijne" i. 

Wanneer Calvijn in 1539 zal antwoorden op den brief van Sado- 
letus, heeft hij den maatstaf zijner critiek duidelijk voor zich. Het 
betreft immers niet slechts een ondergeschikte aangelegenheid, maar 
zoozeer acht de hervormer bij zijn tegenstander Christus achteruitge- 
steld, dat hij telkens moet spreken van „Christus tuus"2, „ongeëerd 
verwijderd van de plaats, waar hij moet vereerd worden", „van zijn 
kracht beroofd" (sua virtute spoliatus)» en eindigt hij tegenover on- 
eenigheid en verdeeldheid te verklaren, dat er „geen andere kerkelijke 
eenheid is dan als de Heere Christus, die ons met God den Vader ver- 
zoende, ons in de gemeenschap van zijn lichaam samenbrengt vanuit 
de verdeeldheid, opdat wij aldus door zijn Woord en Geest tot één 
hart en één ziel samengroeien" 3. 

Dat Wernle terecht van den hervormer heeft geschreven: „es war 
wirklich die Leidenschaft für seinen Christus allein gewesen, die ihn 
aus der Papstkirche herausgetrieben hatte"-*, volgt uit het tractaat, 
dat in 1543 tot Karel V gericht werd over de noodzakelijkheid der 
kerkhervorming 5. Dat de geheele religie in de Roomsch-katholieke 
kerk als gedegenereerd moet beschouwd worden, kwam niet slechts 
uit tijdelijke wantoestanden voort, die Calvijn zeer scherp wist waar 
te nemen, maar uit het systeem als zoodanig, waarin zooveel om 
de persoon van Christus was heengebouwd zooals de ambtelijke 
priestermacht, de waarde van heiligen-voorbede, en tevens het werk 
van Christus werd miskend, wanneer menschen daarover in het 
ceremoniële wilden beschikken. De hervormer komt er aanstonds 
tegen op, dat ondanks de verwording „wij in den naam van Christus 
zouden kunnen roemen", als tegen „een zinledig getuigenis" 6. Als de 
tegenstanders het noodig achten de apostelen „tot zulk een hoogte 



1 Calv. Opera, VIII, c. 23 (Trad. de scandalis). 
^ Calv. Opera, V, c. 408 (Responsio). 

3 T.z.p., c. 416. 

4 P. Wernle, Calvin, S. 362. 

5 Calv. Opera, VI, c. 457-534. 

6 T.z.p., c. 459. 
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te verheffen als zij doen, „wordt Christus' waardigheid in vergetelheid 
gebracht of minstens verduisterd" i. De volksliederen zijn als het 
ware getuigen van de corruptie, „daar de lof van alle goed aan de 
heiligen als Gods collegae wordt toegeschreven" 2. In den eeredienst 
beteekenen de ceremoniën „een nieuw judaïsme" 3, waardoor Gods 
gezag wordt afgebroken. Calvijn beroept zich in deze critiek op 
Luther en ziet met hem de dwaling, dat „menschen meer op hun 
werken dan op Christus bevolen worden te zien" *, het intense gevaar, 
dat zij „zichzelf in Christus' plaats vereeren" s. Priesters maken van 
Christus' dood een vertooning (inanis et theatrica actio)^. „Daar zij 
door evidente smaad Christus van zijn eigen en singuliere titels be- 
rooven, moeten wij dan zwijgen, om door trouweloos stilzwijgen ook 
een zoo zwaar oordeel op onzen hals te halen?" 7 Na misstanden in 
het priester-leven te hebben aangewezen, vervolgt hij: „die de voort- 
gang der waarheid verhinderen, binden den strijd met Christus aan; 
om de leer der vroomheid te niet te doen, terwijl Christus als het 
ware in een graf is opgeborgen, onderwerpt de Antichrist wederom 
de kerk" s. Calvijn is er zich, nu hij zich van dit alles zoo opzettelijk 
rekenschap geeft, van bewust, dat „kerkvernieuwing een werk van 
God is, dat van de hoop des menschen niet meer afhangt dan hetzij 
de opstanding der dooden hetzij een ander wonder van dien aard. 
Dus niet vanuit den wil des menschen of vanuit de stemming der tijden 
moet de gelegenheid om hier te handelen worden verwacht, maar 
het komt er op aan midden door de wanhoop heen te breken. De 
Heer wil, dat zijn Evangelie gepredikt wordt" 9. Dit teekent den 
diepen ernst van den toestand, waarin Calvijn de kerk zag. Zal er 
mogelijkheid zijn elkander te vinden, dan zal dit alléén kunnen in 
Christus, „wanneer wij in de zuivere leer overeenstemmend tot één 
Christus samengroeien" 10 ; waaraan hij toevoegt: „laten onze tegen- 
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standers eerst tot Christus komen" i. Tenslotte wordt in een dogmen- 
historisch relaas verwezen naar den strijd „over het voornaamste 
hoofdstuk van ons geloof: de godheid van Christus" 2. Het komt mij 
voor, dat de stellige overtuiging van dit laatste den hervormer tot 
zijn gerechtvaardigde critiek heeft gedreven; de godheid van Chris- 
tus was een deel van zijn belijdenis en tevens in zijn beschouwingen 
de grens, aan al te zeer gezocht immanentisme, in welken vorm ook, 
onverbiddelijk gewezen, zoodat de distantie eerbiedig bleef bewaard. 
Nu was het niet geoo^-loofd iets of iemand naast Christus te stellen, 
naast Hem, die mensch, maar tevens ook God was. Groote waarde 
hechtte de hervormer dan ook aan den Hebreeën-brief, waarin dit zoo 
duidelijk naar voren kwam. In de opdracht van den commtaar 
daarop aan koning Sigusmund August van Polen (1549) staat ge- 
schreven, dat deze brief „levend uitbeeldt alle kracht en het geheele 
ambt van Jezus Christus", een „zeer nuttige uiteenzetting van de 
godheid van Christus, van zijn hoog meesterschap en eenig priester- 
schap"; aan dezen koning wordt gevraagd „den troon van Christus 
onder ons op te richten, opdat zijn hemelsche stem het eenige richt- 
snoer zij pm daarnaar te leven, zoowel voor den laagsten als voor 
den hoogsten"; daarom heeft Calvijn op hem het oog gevestigd, omdat 
dit het voornaamste is, „dat de zon der gerechtigheid Jezus Chris- 
tus uwen geest zóó heeft doen glanzen door het licht van zijn 
Evangelie, dat gij er van overtuigd zijt van niemand anders dan 
van Hem het ware middel om een kerk te regeeren te moeten 
afsmeeken"3. Aan Eduard VI, koning van Engeland, wordt de 
verklaring der Petrus-brieven opgedragen (1551), en het heet in 
dit voorwoord: „zoo het ooit inderdaad tijd was Gods waarheid vrij- 
moedig voor te staan, dan wel thans; daar nu die dienaren van den 
Roomschen Antichrist Christus bespotten, alsof zij Hem een riet in de 
hand gaven voor een scepter en een doornenkroon zetten op het hoofd, 
en om den Zoon Gods te kruisigen een concilie voorbereiden" 4. (Hier- 
mede is het concilie van Trente bedoeld) . 

Calvijn ziet als de groote fout der Roomsche kerk, dat zij met 
Christus geen genoegen wil nemen. „De menschen willen boven Chris- 
tus uit gaan; want wat is toch het geheele pausdom anders dan 



1 Calv. Opera, VI, c. 521. 

2 T.z.p., c. 528. 

3 Calv. Opera, XIII, c. 281 (epistola 1195). 

4 Calv. Opera, XIV, c. 38 (epistola 1443). 
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overschrijding van deze grens, welke de apostel ons wijst?" i On- 
miskenbaar is voor den hervormer de grens daarmede gegeven, dat 
Christus het Hoofd der kerk wordt genoemd, met wien de leden ver- 
eenigd zijn en behooren te zijn, „omdat men geen twee of drie kerken 
kan vinden zonder dat Christus verscheurd wordt, wat onmogelijk 
is" 2. In het Hoofd der kerk is ook de eenheid gewaarborgd van de 
gemeente, die belijdt. Met de restrictie, dat „het een bijzonder voor- 
recht van God zelf is te weten, wie de zijnen zijn", geldt, „dat wij voor 
leden der kerk hen zouden houden, die door belijdenis des geloof s, 
voorbeeldig leven en deelgenootschap aan de sacramenten met ons 
denzelfden God en Christus belijden" s. De kerk wordt gekend door 
de teekenen van „de prediking van het Woord en de onderhouding 
der sacramenten"; zoo is God als een „huisvader, doordat Hij ons 
met geestelijke spijzen voedt en zorgt voor alles, wat nuttig is tot 
onze zaligheid"; „uit de kerk weggaan beteekent verloochening van 
God en Christus; daarom moeten wij ons te meer hoeden voor zulk 
een misdadige scheiding; geen vreeselijker misdaad kan bedacht dan 
met heiligschennende trouweloosheid het huwelijk te schenden, dat 
de eeniggeboren Zoon Gods zich verwaardigd heeft met ons aan te 
gaan" *. Calvijn erkent wel, dat er zich verschillen zullen voordoen, 
maar „men moet de kerk om het een of ander klein verschil niet 
verlaten, wanneer slechts in haar die gezonde leer ongeschonden ge- 
houden wordt, waarop de godzaligheid onaangetast berust, en wan- 
neer het door den Heer ingesteld gebruik der sacramenten bewaard 
wordt"; „de kerk mag nooit verworpen worden, zoolang ze daarbij 
blijft, ook al is ze overigens vol fouten" 5. Als de secten nu een 
kerk zoeken als een verzameling van heiligen, dan antwoordt de 
hervormer, dat de herders wel gestrengheid behooren te oefenen, 
maar „al zou de kerk in haar plicht nalatig zijn, dan mag daarom 
nog niet ieder lid oordeelen, dat hij zich moet afscheiden" 6. De 
Roomsche kerk is volgens de meening van Calvijn zóó verworden, 
dat men van hare leden niet anders kan zeggen dan dat zij „doods- 
vijanden van Christus" 7 zijn. „De kerk is het rijk van Christus en Hij 

^ Calv. Opera, LV, c. 10 (comm. Hebr. 1 : 1). 

2 Inst., IV, 1, 2. 

^ T.Z.P., 1, 8. 

^ T.Z.P., 1, 10. 

^ T.z.p., 1, 12. 

« T.Z.P., 1, 15. 

' T.Z.P., 2, 4. 
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regeert alleen door zijn Woord; Christus' rijk zonder heilig woord 
beteekent Christus zonder scepter" i. Met Cyprianus moet „de gansche 
eendracht der kerk van het eenige bisschopsambt van Christus" 2 wor- 
den afgeleid. De Roomsche kerk heeft Calvijn niet vrijwillig maar 
door den nood en de degeneratie wel moeten verlaten; „wij hebben 
moeten weggaan om toe te gaan tot Christus" s. Deze toch is het 
Hoofd der kerk. Daarom zijn de aanspraken van den paus op die 
plaats zoo verwerpelijk. In het Evangelie is die voorrang aan Petrus, 
zooals men meent, niet verleend. Calvijn weet Cyprianus en Augusti- 
nus aan zijn zijde, als hij beweert, dat Petrus met de andere apostelen 
gelijk gesteld is, immers „niet om één man boven de anderen te 
stellen, maar om zoo de eenheid der kerk aan te bevelen" 4. „Petrus 
had in zijn naam en in den naam zijner broederen beleden, dat Chris- 
tus de Zoon Gods is. Op deze petra bouwt Christus zijn kerk" s. Dat 
Christus, zooals men pleegt te zeggen, onder zich een ander ,be- 
dienend hoofd" gesteld zou hebben, „leest men niet alleen nergens, 
maar kan ook ruimschoots uit veel plaatsen weerlegd worden" 6. 
En zelfs, al zou men nu eens de figuur van Petrus buiten beschouwing 
laten, dan „zal het principe, waarvan de pausgezinden uitgaan, n.1. 
dat hier aan Petrus iets gegeven wordt om dat later als erfgoed aan 
zijn opvolgers over te dragen, hun geen verstandig mensch toegeven; 
zij doen dus mild van het bezit van een ander" 7. Bovendien heeft de 
hervormer in het bijzonder nagedacht over de historische ontwikke- 
lingsgang; hij wil niet bestrijden, dat Petrus te Rome gestorven is, 
maar „dat hij er bisschop geweest is, en dat nog wel langen tijd, 
daarvan kan men mij niet overtuigen"; hij ziet meer op Paulus, 
want „Petrus' apostelschap strekte zich uit tot de Joden", dat van 
Paulus tot heidenen ; zoo „heeft de Heilige Geest het ambtsgebied 
onder hen verdeeld" 8. Wernle heeft deze opmerking gewaardeerd 
als „ein glanzendes Beispiel geschichtlicher Kritik"9. Het is voor 
Calvijn noodzakelijk even critisch te denken over de kerk als over 



1 Inst, IV, 2, 4. 

2 T.z.p., 2, 6. 

3 T.z.p. 

4 T.z.p., 6, 4. 

5 T.z.p., 6, 6. 
8 T.z.p., 6, 9. 

'' Calv. Opera, XLV, c. 479 (comm. in harra. evang. Matth. 16 : 19). 

8 Inst., IV, 6, 15. 

ö P. Wernle, Calvin, S. 373. 
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de conciliën. „Het is het recht van Christus, dat Hij voorzitter is 
van alle conciliën en geen mensch in die waardigheid tot metgezel 
heeft. En ik zeg, dat Hij eerst dan voorzitter is, wanneer Hij de 
gansche vergadering door zijn Woord en Geest bestuurt" i. Hier is de 
grens gegeven, die men niet overschrijde. 

Zou het de ironie der historie zijn, dat er in het beroep op Petrus 
een aanwijzing of verklaring ligt van de meer joodsch-gerichte ten- 
denzen in het Roomsch-katholicisme? In zijn commentaren stelt Cal- 
vijn deze op één lijn, wettisch en ceremonieel, en vervolgt na de 
valsche apostelen te hebben geteekend : „alzoo thans de pausgezinden, 
omdat zij een halven en gescheurden Christus willen hebben, zoo 
hebben zij geen (Christus) en zijn dus van Christus afgebracht; want 
zij zijn vol bijgeloovigheden, welke met zijn natuur strijden" 2. Scherp 
drukt de hervormer zich uit, als hij zegt Christus te willen zonder 
ornament, maar wezenlijk, zooals Hij is. „Nu thans de pausgezinden 
den vrijen wil stellen tegenover de genade van den Heiligen Geest, 
een deel van gerechtigheid en zaligheid in de verdiensten der wer- 
ken en zich ontelbare voorspraken inbeelden, waardoor wij een 
genadigen God mogen hebben, hebben dezen ik-weet-niet-welk een ver- 
sierden Christus, en schenden met hun booze ornamenten dat levend 
en waarachtig beeld Gods, dat in Christus zou lichten, verzwakken 
zijn kracht en verduisteren zijn ambt; wij zien hoe Christus genegeerd 
wordt, zoo vaak van Hem genomen wordt wat Hem eigen is"3. Zoo 
wordt de belijdenis van Christus als God en mensch van zijn kracht 
beroofd*. Dit is ook de betreurenswaardige ambtspractijk, waarvan 
Calvijn zegt: ,het verdriet mij me met zoo stinkenden modder bezig 
te houden; Rome oudtijds het hoofd der kerken is thans niet waard 
onder de kleinste teenen gerekend te worden" s. 

Het behooren tot de kerk is volgens den hervormer een waardig- 
heid, samenhangend met de aanvaarding van Christus' gezag. „Hij 
is niet waardig tot de kerk te worden gerekend, die dezen leer- 
meester, door wien God ons alleen onderwijzen wil, niet aanneemt; 
en hij scheidt zich van het lichaam af, die weigert onder het hoofd 
te staan" 6. Zoo kan de kerk een lichaam, een organisme zijn. „Want 

^ Inst., IV, 9, 1; Calv. Opera, XL VIII, c. 101 (comm. Hand. 5 : 8). 

^ Calv. Opera, L, c. 172 (comm. Gal. 1:6). 

3 Calv. Opera, LV, c. 324, 325 (comm. 1 Joh. 2 :22). 

^ T.z.p., c. 349 (comm. 1 Joh. 4:2). 

^ Inst., IV, 7, 29. 

° Calv. Opera, XLVIII, c. 75 (comm. Hand. 3 : 23). 
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die gemeenschap en samenbinding, die er is onder de leden van het 
menschelijk lichaam, heeft Christus onder al zijn getuigen ingesteld; 
en daar de menschen door zichzelf tot zulk een eenheid niet komen 
konden, is Hijzelf de band der vereeniging geworden" i. Maar dan 
is er ook de voorwaarde, dat „aan den éénen Christus (uni Christo) 
het meesterschap in de kerk" is toegekend, „opdat wij allen van Hem 
afhankelijk zijn, Hij de ééne Heer en Meester onder ons genoemd 
worde, en geen enkele naam van een mensch daartegenover gesteld 
worde"; de dienaren zijn „suo modo" meesters, een exceptie, opdat 
„aan Christus ongeschonden blijve, wat Hem toebehoort"; „de een- 
heid der kerk hangt samen met dit eene, of wij van Christus alleen 
(a solo Christo) afhankelijk zijn en als menschen op de laagste plaats 
zitten, opdat niets van zijn uitnemendheid afgenomen worde" 2. 

In zijn preeken illustreert Calvijn deze eenheid met allerlei beelden. 
Als hij ziet, hoe „deugnieten en ongeloovigen hun complotten heb- 
ben" 3, wil hij in oneindig dieperen zin de geloovigen vereenigd zien; 
„niet opgehoopt als steenen", maar in „hartelijke genegenheid", samen 
„als de vingers van de geheele hand"; „slechts Jezus Christus is er, 
die ons moet besturen, zoo moeten wij in Hem één mensch zijn", 
als in een huwelijk 4. De geloovigen hebben deze gemeenschap te 
openbaren in hun verantwoordelijkheid in het leven, waarvan Calvijn 
de misstanden onophoudelijk aan de kaak stelt. „Zij onteeren Christus 
door overtreding van het Evangelie, die zinledig bazelen over zijn 
leer, welke zij intusschen met ongebonden en onkuische levenswijze 
vertreden" 5. Vandaar, dat de tucht niet achterwege mag blijven. 
Want „evenals de zaligmakende leer van Christus de ziel der kerk 
is, zoo vormt de tucht in de kerk de zenuwen, door welke het ge- 
schiedt, dat de leden des lichaams, ieder op zijn plaats, met elkander 
verbonden zijn" 6; daarbij zij „de zachtmoedigheid van Christus" be- 
tracht. Het gaat om de eer van Christus 7. Desniettegenstaande verzet 
de hervormer zich tegen „de Wederdoopers, die, daar ze geen enkele 
vergadering erkennen als de kerk van Christus, tenzij ze door een 
volmaaktheid als der Engelen in alle opzichten uitmunt, onder het 

1 Calv. Opera, XLIX, c. 237 (comin. Rom. 12 : 4). 

2 Tz.p., c. 316 (comm. 1 Cor. 1 : 12). 

3 Calv. Opera, LI, c. 521 (preeken over Èfeze 4). 

4 T.z.p., c. 523. 

5 Calv. Opera, XLX, c. 42 (coram. Rom. 2 : 23). 
o Inst., IV, 12, 1. 

7 T.z.p., 12, 5. 
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voorwendsel van hun ijver allen opbouw verijdelen*' i. Niet op zulke 
wijze is het mogelijk gebleken de eenheid der kerk te handhaven. 
Het is belangrijk te bedenken, dat de duur der kerk ook in dit op- 
zicht niet door menschen, 't zij vroom of ongeloovig, wordt bepaald, 
maar door het Hoofd, dat, opstond niet voor zichzelf, maar om voor 
de zijnen te leven. Het voortbestaan der kerk is in de persoon van 
Christus verzekerd" 2. 

Dat Christus alleen de kerk in stand houdt, geeft Calvijn de vrij- 
moedigheid op te komen tegen de aanmatiging van menschelijk gezag, 
dat het Woord Gods terzijde laat, ambtelijk of persoonlijk, bezielt 
hem met enthusiasme om op vorsten en regeeringen een beroep te 
doen ter wille van hun verstrekkenden invloed en maakt hem bereid 
in de ambtelijke inrichting der kerk voor Christus' Woord en Geest 
ruimte te houden en wegen te banen. In de beweging tot kerk- 
vernieuwing was het oog „niet op bepaalde devotie, maar op geloof 
in Christus gericht" s. 

§ 2 - Christus en de kerk (de verschijning) 
A - Het Woord 

„Als teekenen, waardoor de kerk kan worden gekend, hebben wij 
de prediking van het Woord en de onderhouding der sacramenten 
gesteld" 4. Daarmee heeft Calvijn de reformatorische positie bepaald, 
waarin de Schrift centraal wordt gesteld tegenover de „successio" 
eenerzij ds en individueele ervaring anderzijds, als het objectieve, 
waardoor Gods-kennis mogelijk is. Voor wie, zooals voor den her- 
vormer, Gods-kennis Christus-kennis, openbaring Christus-openba- 
ring is, is tegelijkertijd het christo-centrische van Schrift en prediking, 
sacrament en ambt gegeven. De onderstelling blijft, dat „God van het 
begin af geen gemeenschap met de menschen heeft geoefend tenzij 
door middel van Christus" 5; en dat „de menschen niet dan onder 
leiding van het Woord tot de zaligmakende Gods-kennis gebracht 
worden" 6. Het is dan ook terecht, dat Dr D. J. de Groot in zijn 
dissertatie over „Calvijn's opvatting over de inspiratie der Heilige 

^ Inst, IV, 12, 11. 

^ Calv. Opera, XLVIII, c. 194 (comm. Hand. 8 : 33). 

^ Dr M. G. Slotemaker de Bruine, Calvijn, Zutphen 1934, blz. 13. 

* Inst, IV, 1, 10. 

^ Calv. Opera, XLVIII, c. 144 (coram. Hand. 7 : 30). 

« T.Z.P., c. 327, 328 (comm. Hand. 14 : 17). 

11 
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Schrift" naar aanleiding van zijn bespreking van de goddelijke factor 
opmerkt, dat „Calvijn de belijdenis van den Zoon Gods als de eenige 
en eeuwig-ingewijde in de raadslagen des Vaders in verband heeft 
gebracht met de openbaring, die de Almachtige in den tijd door 
menschen aan menschen heeft geschonken", en dat „de Zoon Gods 
de mogelij kheidsgrond is van alle openbaring" i. E. Mülhaupt teekent 
de meening van Calvijn aldus: „wo einer die Bibel hort oder sie zu 
Hause liest, da steht ihm Christus gleichsam vor Augen" 2. 

Wie Christus wil leeren kennen, luistere naar de Schrift. „Vast- 
gehouden moet worden, dat niet anders dan uit de Schriften Christus 
behoorlijk wordt gekend. Waar dit zoo is, volgt ook, dat de Schriften 
met deze begeerte moeten gelezen worden, dat wij daar Christus 
vinden. Wie van dit doel afwijkt, zal nooit, al vermoeit hij zich 
zijn gansche leven met te leeren, tot kennis van de waarheid komen. 
Onze inspanning zal niet ijdel zijn, want de Vader getuigt daarin 
op zulk een wijze van zijn Zoon, dat Hij Hem ons ontwijfelbaar open- 
baart" 3. Het voortdurend naar voren treden van deze gedachten moet 
beschouwd worden als een protest tegen de scholastieken, die in 
hun scholen gaarne speculeeren over het goddelijk wezen op grond 
van rede en intuïtie. Dit kwaad wordt zoo gesignaleerd, dat zij 
„Christus verborgen hebben door als het ware een gordijn voor Hem 
te trekken, en wanneer wij niet recht onzen blik op Hem slaan, zal 
het ons overkomen, dat wij door veel doolhoven ronddwalen" 4. „Im- 
mers wij krijgen de zaligheid niet daaruit, dat wij bereid zijn als 
waarheid te omhelzen al wat de kerk voorschrijft, of dat wij de 
taak om te onderzoeken en te leeren kennen aan haar overdragen, 
maar wanneer wij erkennen, dat God ons een genadig Vader is door 
de verzoening, die door Christus is geschied en dat Christus ons 
gegeven is tot rechtvaardigheid, heiliging en leven" 5. De Schrift 
heeft zulk een belangrijke plaats als kleed van Christus, want „dit 
is de ware kennis van Christus, wanneer wij Hem aannemen, zooals 
Hij door den Vader wordt aangeboden, namelijk met zijn Evangelie 
bekleed; zoo zullen wij recht op Hem afgaan" 6. 

^ D. J. de Groot, Calvyns opvatting over de inspiratie der Heilige Schrift (diss. 
V. U.), Zutphen 1931, blz. 88; vgl. de belangrijke polemiek blz. 91-104. 

2 E. Mülhaupt, Die Predigt Calvins, S. 122. 

3 Calv. Opera, XL VII, c. 125 (comm. Joh. 5 :39). 
* Inst., III, 2, 2. 

5 T.z.p. 

6 T.Z.P., 2, 6. 
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Dit is het wezenlijke in de beschouwing van de Schrift. Wie dit scherp 
ziet, zal het verklaarbaar achten, waarom Calvijn — ten onrechte 
als letterknecht gehoond — formeel prijs stelt op de Schrift in haar 
geheel; zij is de bron van de dogmatische beschouwingen, zoodat 
er een direct verband is waar te nemen tusschen exegese en dogma- 
tiek. Men heeft dit biblicisme genoemd. Toch is daarmede weinig 
gezegd. H. Bauke meent onderscheid te moeten maken tusschen for- 
meel en materieel biblicisme, en noemt dit biblicisme „Wesenszug 
der Formgestaltung" i. Wel was de bijbel voor Calvijn een autoriteit 
zonder meer en putte hij daaruit de inhoud van zijn theologie, maar 
het is hem niet te doen om een systeem van wat in den bijbel maar 
voorkomt. Het heeft den schijn, alsof de inspiratie-theorie daartoe 
aanleiding zou geven. Bauke meende dan ook: „Die starr-dogmatische 
Inspirationslehre bildet zu dem formaten Biblizismus, dem Bibli- 
zismus als Formgesetz, das Komplement" 2, waarbij hij het onder- 
scheid met Luther, evenals Wernle, zoo ziet, dat „dem Streit Calvins 
um die Bibel ganz das Damonische und Grandiose fehlt, das Luthers 
kampf mit Erasmus sein besonderes Interesse gab"3. Bauke ver- 
eenigt zich met het oordeel van F. Kropatschek, volgens wien Calvijns 
inspiratie-leer -— de bijbelschrijvers „amanuenses spiritus sancti" — 
een middeleeuwsch, scholastiek karakter draagt, meer formeel dan 
religieus zooals bij Luther. Toch is het noodig toe te lichten, waarom 
Calvijn zich zoo streng bindt aan de Schrift. Dit moet niet beschouwd 
worden als een zich-terugtrekken op een concreet-onneembare ves- 
ting, waarin hij zich nu eenmaal verschanst. Het is veeleer zoo, dat 
dit onmiddellijk samenhangt met de christologie, en zelfs ieen be- 
paalde actie van Christus meer naar voren brengt. „In de eerste 
plaats, wanneer waar is, wat Christus zegt, dat niemand den Vader 
gezien heeft dan de Zoon en aan wien de Zoon het wil openbaren, 
dan moesten ongetwijfeld zij, die tot de kennis Gods wilden komen, 
altijd door die eeuwige wijsheid geleid worden. Want hoe zouden 
ze de verborgenheden Gods of met hun verstand begrepen of uit- 
gesproken hebben, zonder onderwijzing van Hem, voor wien alleen 
de geheimenissen des Vaders open liggen? Zoo hebben dan oudtijds 
de heilige mannen God niet anders gekend dan doordat zij Hem 
in den Zoon als in een spiegel aanschouwden. Wanneer ik dit zeg, 

^ H. Bauke, Die Probleme der Theologie Calvins, S. 45. 
= T.Z.P., S. 49 
' T.Z.P., S. 50. 
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dan bedoel ik daarmee, dat God zich nooit op eenige andere wijze 
aan de menschen heeft geopenbaard dan door den Zoon, dat is door 
zijn eenige Wijsheid, Licht en Waarheid" i. Ziehier uitgedrukt den 
diepen zin van de Schrift-beschouwing van Calvijn. Vanuit dit gezichts- 
punt is het ook begrijpehjk, dat hij zich critisch stelde tegenover den 
bijbel in vorm en overlevering. De onderscheidingen in de verschil- 
lende boeken vallen hem op; zooals tusschen de synoptische evan- 
geliën en Johannes2; tusschen 1 — 2 Petrus, waarvan hij ook de laatste 
aan dezen apostel niet toekent; Hebreeën is niet van Paulus. Zooals 
ook Prof. Dr J. A. Cramer heeft aangetoond, is Calvijn in het Oude 
Testament voorzichtig en wil den schrijver niet meer laten zeggen, dan 
Hij bedoeld heeft; alleen daarom gaat het niet. Zooals in het licht 
van de beschouwingen van dezen geleerde duidelijk blijkt, is 
Calvijn nimmer een biblicist geworden, die trachtte alle ige- 
gevens „rücksichtslos" met elkander te verbinden en die alle on- 
effenheden wilde wegstrijken en gebreken verdoezelen. Het gaat om 
wat ons gezegd wordt, om wat komt tot den mensch. „Want gij zult 
nooit bereid zijn er toe te komen om de Schrift te lezen, tenzij gij 
eerbied, gehoorzaamheid en genegenheid om te leeren meebrengt. 
De rechte eerbied wordt hieruit geboren, dat wij het voor zeker hou- 
den, dat geen sterfelijke menschen, maar God met ons spreekt" 4, 
Het is niet juist, als men meent, dat dit star-dogmatisch is bedoeld. 
Calvijn legt nadruk op den sprekenden God, in wien de mensch 
gelooft. „De geloofwaardigheid der leer wordt niet eerder bevestigd 
dan wanneer wij zonder twijfel er van overtuigd zijn, dat God haar 
grondvester is. Daarom wordt het hoogste bewijs van de waarheid 
der Schrift overal ontleend aan de persoon Gods, die in haar 
spreekt" 3. Het is niet noodig stellige bewijzen aan te voeren ter sta- 
ving van de waarheid der Schrift; gehoorzaamheid is geen zaak van 
intellectueele overweging; daarom geeft de „biblicist" Calvijn geen 
stelsel. „Indien wij met zuivere oogen en ongerepte zinnen tot haar 
komen, dan zal ons terstond de majesteit Gods ontmoeten, die na 
onderwerping van de vermetelheid tot verzet ons dwingt haar te ge- 
hoorzamen. Niettemin handelen zij verkeerd, die door redetwisten 
trachten de onwrikbare geloofwaardigheid der Schrift aan te toonen. 



1 Inst., IV, 8, 5. 

2 Dr J. A. Cramer, De Heilige Schrift bij Calvijn, Utrecht 1926, blz. 116. 

3 Calv. Opera, LV, c. 458 (coram. 2 Petrus 1 : 20). 
* Inst, I, 7, 4. 
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Het getuigenis des Geestes is voortreffelijker dan alle redeneering. 
Want evenals God alleen een voldoend getuige is aangaande zichzelf 
in zijn Woord, zoo zal ook dat Woord niet eerder geloof vinden in 
de harten der menschen, dan wanneer het door het inwendig ge- 
tuigenis des Geestes bezegeld wordt" i. Tegelijkertijd gebruikt de her- 
vormer op fijnzinnige wijze het beeld van een lantaarn. „Zoolang wij 
vreemdelingen zijn in deze wereld, hebben wij de leer der profeten 
als een vóór-lichtende lantaarn noodig en moeten, als deze is uit- 
gebluscht, in duisternis dwalen. Hij (de apostel) scheidt de profetiën 
niet van het Evangelie, als hij leert, dat zij voor ons lichten om 
den weg te wijzen. God verlicht ons niet anders dan als wij op zijn 
Woord zien als op een lantaarn" 2. Dit blijft gelden in deze bedeeling, 
hoezeer Christus ook „de zon der gerechtigheid" genoemd kan wor- 
den. Hemzelf te zien blijft voor de toekomst bewaard. De duisternis 
omvat „den ganschen levensgang en de dag verlicht ons eerst dan, 
als wij van aangezicht tot aangezicht zullen zien; nu alleen aan- 
schouwen wij door een spiegel als in een duistere rede. Christus, de 
zon der gerechtigheid straalt wel in het Evangelie, maar alzoo, dat 
de duisternis van den dood ons verstand steeds ten deele overheerscht, 
totdat wij uit den kerker van het vleesch geleid en naar den hemel 
overgebracht worden" 3. Zooals de lantaarn in duisternis de zon ver- 
vangt, zoo vervangt de Schrift Christus. 

Met de Schrift is bedoeld Oud en Nieuw Testament beide. Wat het 
Oude Testament betreft, laat Calvijn zien, dat de wet de belofte van 
Christus' vervulling reeds onderstelt en dat verschillende personen typen 
van Christus zijn. Met Paulus keert de hervormer zich „tegen de valsche 
apostelen, die de wet zonder Christus aanprezen en zoo het volk af- 
trokken van de weldaad des Nieuwen Testaments. De wet des Heeren 
doodt degenen, die haar lezen, wanneer ze losgescheurd wordt van 
de genade van Christus. Maar wanneer ze door den Geest krachtig 
in de harten wordt ingedrukt, wanneer ze Christus vertoont, is ze 
een woord des levens" *. „Men kan reeds uit de genade, die den Joden 
aangeboden werd, met zekerheid opmaken, dat de wet niet zonder 
Christus geweest is" s. Dit geldt evenzeer van het ceremonieele. „Want 

1 Inst, I, 7, 4. 

^ Calv. Opera, LV, c. 456 (comm. 2 Petrus 1 : 19). 

3 T.z.p. 

* Inst, I, 9, 3. 

^ Inst, II, 7, 1. 
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evenals de ceremoniën aan het oude volk een zinledig schouwspel 
zouden geboden hebben, indien niet de kracht van Christus' dood en 
opstanding daarin zou getoond zijn, zoo zou men tegenwoordig, als 
ze niet opgehouden hadden, niet kunnen onderscheiden, waartoe ze 
ingesteld waren. In hun afschaffing komt de waarheid beter uit dan 
wanneer ze nog van verre en als het ware onder een sluier Christus 
afbeelden, die openlijk verschenen is" i. Gods openbaring aan Israël 
had Christus tot doel. „God was van zijn Zoon getuige, zoo vaak Hij 
tevoren aan het oude volk heilsverwachting schonk of volkomen her- 
stel van het rijk van Israël beloofde. Zoo moesten de Joden een uit 
de Schriften ontvangen beeld hebben, voordat Hij in het vleesch werd 
geopenbaard" 2. Vandaar, dat Calvijn nadruk legt op het feit, dat 
Israël de wet niet verstaat. „Mozes had geen ander doel dan regel- 
recht allen tot Christus te roepen, waardoor het vaststaat, dat, wie 
Christus verwerpen, zijn discipelen niet zijn. Want de wet zonder 
Christus is ijdel en heeft geen vastheid. Hoe nader iemand Christus 
kent, te meer is hij gevorderd in Gods Woord" 3. „Christus toch is 
de ware ziel der wet" 4. „In al haar deelen ziet de wet op Christus" s. 
De wet diende er toe om het volk er aan te herinneren, „hoe 
ver het er vandaan was de genade Gods door zijn werken te kunnen 
verdienen en zoo aan eigen rechtvaardigheid te wanhopen, tot de 
haven der goddelijke goedheid, alzoo tot Christus zelf te vluchten" 6. 
Zoo kan ook door den hervormer gezegd worden: „het is geen won- 
der, dat Christus genoemd wordt de leider van het Israëlitische volk. 
Want gelijk God nooit den zijnen genadig is geweest anders dan 
door dezen Middelaar, alzoo heeft Hij ook geen weldaad gegeven, 
anders dan door diens hand. Wij zullen denken, dat de Engel de 
Zoon van God is geweest, toen reeds leider en bestuurder der gemeente, 
waarvan Hij het Hoofd was" 7. „De wet heeft de slapenden wakker 
gemaakt: dit is de ware voorbereiding,iot Christus" 8. Zoo kan Calvijn 
eenerzij ds zeggen: „de wet is hun (den Joden) verward gelijk 
een doolhof, totdat zij gericht wordt op haar doel, welke is Chris- 

1 Inst, II, 7, 16. 

2 Calv. Opera, XLVII, c. 124 (comm. Joh. 5 : 37). 
2 T.z.p. (comm. Joh. 5 : 38). 

4 Calv. Opera, XLVIII, c. 152 (comm. Hand. 7 : 38). 

B Calv. Opera, XLIX, c. 196 (comm. Rom. 10 : 4). 

ö T.z.p., c. 197 (comm. Rora. 10 : 5). 

•^ T.z.p., c. 459 (comm. 1 Cor. 10 : 9). 

8 Calv. Opera, L, c. 215 (comm. Gal. 3 : 19). 
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tus"i; anderzijds „de wet is in zichzelf licht, maar wij genieten dan 
eerst haar klaarheid, wanneer Christus ons daarin verschijnt. In de 
wet en in het gansche Woord Gods is niets licht zonder Christus, de 
zon der gerechtigheid" 2. 

Er zijn voorts bepaalde personen in het Oude Testament, die iets van 
Christus uitbeelden. „Het koninkrijk, eindelijk in Davids huis opge- 
richt, is een deel der wet en vervat onder Mozes' dienst, waaruit volgt, 
dat zoowel in het geheele geslacht der Levieten alsook in de na- 
komelingen van David Christus voor de oogen van het oude volk is 
gesteld als het ware in een dubbelen spiegel" s. Wanneer nu in Han- 
delingen 2 een citaat voorkomt uit Psalm 49, waarin „David zich 
verzekerd houdt, dat God zijn bevrijder zal zijn, zoowel in leven als 
dood", dan ziet de hervormer, dat dit „geheel en al op Christus 
moet toegepast worden. Wanneer hij (David) zich beroemt, dat hij 
vrij zal zijn van het graf, zoo is er geen twijfel aan, of hij voegt 
zichzelf bij het lichaam van Christus, in wien de dood overwonnen 
en zijn heerschappij vernietigd is. Het valt niet te ontkennen, dat 
David hier over zichzelf gesproken heeft, doch voorzoover hij zich 
in Christus als in een spiegel des levens aanschouwde" 4. Zoo onder- 
stelt Calvijn bij een figuur als David het bewustzijn, dat hij profeet 
was. „Want dat David van Christus geprofeteerd heeft, blijkt hieruit 
zeker, dat hij wist, dat zijn koninkrijk niet dan schaduwachtig was. 
En om te leeren tot Christus in betrekking te brengen al wat David 
tevoren van zichzelf zag, moet men dit beginsel vasthouden, dat tel- 
kens in alle profeten voorkomt, dat hij met zijn nakomelingen niet 
zoozeer om zijnentwil koning is gemaakt, als om beeld van den 
Verlosser te zijn. Niet met geweld of allegorie moeten de lezers dit 
wringen, maar dit is waarachtig van Hem (Christus) voorzegd" s. 

Zoo heeft het Oude Testament alleen theologische waarde, niet als een 
stuk van een Israëlitische letterkunde slechts, maar oncidat God spreekt, 
profeten wekt en voorbereidend arbeidt voor Christus' komst. Het- 
zelfde geldt voor het Nieuwe Testament, dat getuigenis is van den 
gekomen Christus. „In den dood en de opstanding van Christus is 



^ Calu. Opera, L, c. 215 (comm. 2 Cor. 3 : 16). 
^ T.z.p., c. 45 (comm. 2 Cor. 3 : 14). 



^ Inst, II, 7, 2. 

* Calv. Opera, XLVIII, c. 43, 44 (coram. Hand. 2 :25). 

^ Calu. Opera, XXXI, c. 43 (coram. Ps. 2:2); vgl., c. 230 (comm. Ps. 22 : 19) ; 

c. 638, 647 (comm. Ps. 69 : 4, 23) ; c. 730 (comm. Ps. 78 : 25). 
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bovenal het geheele Evangelie gelegen, opdat wij ons hierbij vooral 
zouden toeleggen om naar behooren en in orde in het Evangelie te 
vorderen" i. „In waarheid bevat het geheele Evangelie niets dan 
Christus, in wien alle schatten der wijsheid verborgen zijn" 2. Daar- 
mede is ondubbelzinnig een positieve beteekenis aan de bijbelsche 
geschriften toegekend. Het zijn voor Calvijn getuigenissen aangaande 
Christus, die trouwens door de openbaring, die Christus zelf schonk, 
eerst mogelijk waren. Het gaat niet om de schrijvers, het gaat niet 
om een systeem, maar in het midden staat de levende persoon van 
den Zoon van God. Ten onrechte zegt P. Wernle, dat de fout van 
Calvijn was, „dass e'r biblischer Theolog sein, dass er ein bestimmtes 
dogmatisches System in der ganzen Bibel finden woUte. Er belastete 
damit die grosse und tiefe Wahrheit, für die er eintrat, mit unendlich 
gewaltsamer und künstlicher Apologetik" 3. Want dit is beslissend 
voor het geheel der dogmatiek: „wanneer wij niet weten, dat de leven- 
de Christus met ons vanuit den hemel spreekt, zinkt de geheele 
majesteit van het Evangelie ons onder de voeten weg" 4. In dit spreken 
is de diepste zin der Schrift openbaar geworden, omdat daarin de 
verbondenheid van den geloovige met Christus is gefundeerd. Als 
Calvijn leest: „Hij schaamt zich niet hen broeders te noemen" (He- 
breen 2 : 11), dan geeft hij deze verklaring: „hetgeen Christus spreekt, 
spreekt Hij niet als een sterfelijk mensch in knechtsgestalte, maar 
bekleed met onsterfelijke heerlijkheid, na zijn verrijzenis. Aldus is 
dit woord van zulk een waarde, alsof Hij ons met zich in den hemel 
trok. Zoo vaak wij hooren, dat Christus ons broeders noemt, laat 
ons bedenken (bij wijze van spreken), dat Hij ons bekleedt met 
zijn waardigheid, opdat wij met den broeder-naam het gelukzalige 
leven en alle hemelsche goederen zouden verwerven" s. 

Zooals bij de bespreking van het ambt zal uitkomen, is de taak 
der kerk gelegen in de verkondiging van het Woord, dat in Christus 
is gegrond. Van hoeveel belang zij is, beschrijft Calvijn aldus: „Hij 
(Christus) heeft wel reeds aan het kruis zelf, voor God en de Engelen 
heerlijk over Satan getriumfeerd, toen Hij het handschrift der zonde 
heeft uitgewischt en de schuld des doods gedelgd, maar die over- 



1 Calv. Opera, XLIX, c. 542 (comm. 1 Cor. 15 : 14). 

2 Calv. Opera, LV, c. 453 (coram. 2 Petrus 1 : 16). 

3 P. Wernle, Calvin, S. 261. 

^ Calv. Opera, XL VIII, c. 4 (coram. Hand. 1:3). 
« Calv. Opera, LV, c. 29 (coram. Hebr. 2 : 11). 
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winning is eerst door de prediking van het Evangelie ook voor de 
menschen zichtbaar geworden" i. Deze prediking wordt niet zoo ge- 
makkehjk aanvaard, want zij gaat in tegen verstand en wil. „Dat 
voor het menschelijk besef in hooge mate tegenstrijdig (paradoxo- 
taton) is al, wat over Christus gepredikt wordt, moet niets nieuws 
schijnen, indien het vleesch op het hooren van de rechtvaardiging des 
geloof s even dikwijls als het ware op verschillende rotsen stoot. Toch 
moet men voortgaan en Christus niet zoo wegdrukken, omdat Hij voor 
velen is tot steen des aanstoots en rots der ergernis" 2. Juist door de 
prediking van het Evangelie is Christus in de kerk aanwezig krach- 
tens den Heiligen Geest, en heeft de kerk ook zin. Het is evident hoe 
hier de scherpste antithese gegeven is met een kerk, die steunt op 
de zakelijkheid van het sacrament of met een gemeenschap die rust 
op den geestelij k-vernieuwden mensch als zoodanig. „Christus is bij 
ons, zoo dikwijls Hij ons door de prediking van het Evangelie tot 
de hoop der zaligheid roept. Want de Evangelieprediking wordt niet 
tevergeefs genoemd een komen van Christus tot ons. Zoo wij de 
hand, die door Hem ons toegestoken wordt, aannemen, zal Hijzelf 
ons tot den Vader brengen, en zoolang wij in de wereld zullen moeten 
verkeeren, zal Hij niet alleen toonen, dat Hij ons nabij is; Hij zal 
eeuwig in ons wonen. Maar als wij zijn tegenwoordigheid niet achten, 
zal Hij daardoor niet minder worden; Hij zal van ons weggaan en 
ons vervreemd laten van God en het leven" s. Het zal noodzakelijk 
zijn te waken, dat men in de verkondiging weer niet komt tot een 
systeem. Calvijn beseft dit en geeft bij Galaten 2 : 20 „die zichzelf 
voor mij heeft overgegeven" de waarschuwende opmerking: „men 
kan met geen woorden behoorlijk uitdrukken, hoe groot dit is. Want 
wie zou eenigszins kunnen uitspreken, hoe groot de uitnemendheid 
van den Zoon van God is? Ook hebben de woorden „voor mij" geen 
kleine kracht, want het zou niet genoeg zijn geweest, dat Christus 
voor de zaligheid der wereld gestorven ware, indien niet ieder de 
uitwerking en het bezit van deze genade voor zichzelf zocht" 4. 

Het is de critisch hervormer, die zoo spreekt en ruimte in zijn 
beschouwingen aangaande Christus en de Schrift openhoudt voor 
het mysterie, waarin hij zelf en de gemeente wil worden binnengeleid. 



1 Calv. Opera, XLVII, e. 200 (comm. Joh. 8 : 28). 
^ Calv, Opera, XLIX, c. 103 (comm. Rom. 6:1). 
^ Calv. Opera, XLVII, c. 178 (comm. Joh. 7 : 33). 
* Calv. Opera, h, c. 200 (comm. Gal. 2 : 20). 
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B -Het sacrament 

„Naast de prediking van het Evangelie hebben wij nog een ander 
hulpmiddel van ons geloof in de sacramenten en het is voor ons van 
groot belang, dat over die sacramenten een vaste leering gegeven 
wordt, uit welke wij kunnen leeren, met welk doel zij ingesteld zijn 
en wat tegenwoordig hun gebruik is"i. Zooals de christocentrische 
zin van het Woord kan worden nagegaan, moet ook gelden van het 
sacrament, „dat Christus de miaterie of als ge dat liever wilt de 
substantie is van alle sacramenten, aangezien zij in Hem hun gansche 
vastheid hebben en niets beloven buiten Hem" 2, Meer dan om het 
verband tusschen 'Christus en de Schrift is in den reformatie-tijd de 
strijd begonnen met en zelfs toegespitst op de relatie van Christus 
en het sacrament. De hervormer wilde juist deze relatie levend her- 
stellen door den geest van verzakelijking, die in zijn „moederkerk" 
het geloofsleven had ontwricht, radicaal terug te dringen en ruimte 
te maken voor Christus, den Heiligen Geest en het geloof. Anderzijds 
zag hij zijn taak ook in eigen kamp; als zinnebeeld slechts het sacra- 
ment te zien scheen hem niet in overeenstemming met het Woord 
van Christus, en een vleeschelijk „eten" van den Heer, waarvoor 
de Lutheranen opkwamen, kon niet aanvaard worden krachtens de 
hemelvaart. Helaas is het inderdaad zoo: „Am Sakramentsproblem 
ist im Reformationszeitalter die Einheit der evangelischen Kirche 
gescheitert" 3. Dit is niet toevallig, maar hangt samen met diepere 
motieven, die ook voor de overige leerstukken beslissend zijn. Beck- 
mann wijst op de betrekking tot de christologie 4, en terecht. 

Voor de waardeering van het sacrament zij, voorzoover het bestek 
van deze studie het toelaat, er de aandacht op gevestigd, dat Calvijn 
telkens spreekt van „aanhangsel (appendix) van de voorgaande be- 
lofte" 5 of „van het Evangelie" 6. Het Woord maakt het sacrament 
tot wat het is: teeken van Christus. Een eigen waarde kan men het 
niet toekennen. Maar Calvijn bedoelt met het Woord zeer stellig het 
woord van Schrift en verkondiging, waardoor voor den geloovige het 
teeken tot zegel wordt, welk „worden" wederom van den Heiligen 



1 Inst, IV, 14, 1. 

2 T.Z.P., 14, 16. 

3 J. Beckmann, Vom Sakrament bei Calvin, Tiibingen 1926, S. 1. 

4 T.Z.P., S. 22. 

5 Inst., IV, 14, 3. 

6 Calv. Opera, L, c. 72 (comm. 2 Cor. 5 : 19). 
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Geest afhankelijk is. Ambtelijke of natuurlijke „Machtigkeit" wordt 
afgewezen. „Een sacrament bestaat uit het Woord en het uiterlijk 
teeken. Want onder het Woord moeten wij verstaan niet een woord, 
dat zonder zin en geloof ingefluisterd, alleen door het geluid als door 
een tooverbezwering de kracht zou hebben om het teeken te heiligen, 
maar een woord, dat, wanneer het gepredikt is, ons doet begrijpen, 
wat de bedoeling is van het zichtbare teeken" i. Deze teekenen zijn 
niet toevallig of willekeurig. „De sacramenten brengen ook zeer dui- 
delijke beloften aan en hebben boven het Woord dit bijzondere, dat 
ze die beloften, als op een schilderij geschilderd, ons naar het leven 
voor oogen stellen" 2. Zij zijn zegelen der beloften „evenals de zegels 
plegen aangehangen te worden om besluiten der vorsten te ver- 
zegelen aangaande voorbijgaande en vergankelijke dingen"; de oogen 
der geloovigen blijven dan niet aan het stoffelijke schouwspel hangen, 
maar klimmen op „tot de verheven verborgenheden, die in de sacra- 
menten schuilen" 3. Deze teekenen zeggen iets aangaande de ver- 
houding der gemeente tot Christus. „Want evenals de nieuwe sol- 
daten door den krijgseed hun trouw toezeggen aan den veldheer en 
betuigen, dat ze in dienst getreden zijn, zoo erkennen wij door onze 
teekenen Christus als onzen veldheer" 4. De gemeente, als de samen- 
binding der geloovigen, heeft de sacramenten ontvangen. „Daarom 
handelt Paulus, wanneer hij tot de geloovigen spreekt, zoo over de 
sacramenten, dat hij de gemeenschap met Christus in de sacramenten 
insluit" 5. Het is duidelijk, hoe langs dezen weg de sacramenten onder- 
geschikt geacht worden aan het Woord van Schrift en prediking, 
d.w.z. aan de beloften met Christus in het middelpunt, terwijl hun 
waarde gekend wordt in de versterking van het geloof in Christus. 
In deze gedachten leefde Calvijn reeds vanaf den aanvang zijner 
reformatorische werkzaamheid; zij leidden tot een bepaalde visie 
op Doop en Avondmaal, terwijl de vijf overige sacramenten der 
Rooms^he kerk moesten verworpen worden. Het leek den hervormer 
goed een en ander thetisch en polemisch uiteen te zetten. W. Niesel 
heeft aangetoond, dat Calvijn in zijn beroep op de Schrift en op de 
oude kerk, vooral op Augustinus en Cyprianus steeds dieper eigen 

1 Inst, IV. 14, 4. 

2 T.Z.P., 14, 5. 

3 T.z.p. 

* T.Z.P., 14, 13. 
^ T.Z.P., 14, 7. 
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overtuiging fundeerde in tegenstelling met Rome niet alleen, maar 
evenzeer met de Lutheranen, als Joachim Westphal, met BuUinger 
en Zwinglii. Zoo groeide de leer aangaande de sacramenten, vooral 
het Avondmaal uit tot een omvangrijke beschouwing, die door speci- 
fiek-christologische onderstellingen gedragen werd. 

Aanvankelijk vinden wij in de eerste Institutie-uitgave een uit- 
voerig betoog over de sacramenten van Doop en Avondmaal en in 
een afzonderlijk hoofdstuk een afwijzing der overige. De tegenstel- 
ling met de Roomsche opvattingen is natuurlijk overwegend. Geen 
geheimzinnige krachten bieden de sacramenten volgens den her- 
vormer, maar vast sta, „dat zij ons Christus aanbieden en voor- 
stellen en in Hem de schatten der hemelsche genade" op grond van 
het Woord Gods en „zij hebben geen voordeel dan voor hen, door 
wie zij door het geloof worden aangenomen" 2. „Door den Doop 
wordt ons betuigd, dat wij gezuiverd en gewasschen zijn; door het 
Avondmaal, dat wij verlost zijn; in het water wordt de afwassching, 
in het bloed de voldoening afgebeeld. Deze beide worden in Christus 
gevonden, die kwam in water en bloed. Van welke zaak ook de Geest 
Gods getuige is. Dat hooge mysterie is ons uitnemend in Christus' 
kruis getoond" 3. De Doop is de herinnering aan de zuiverheid van 
Christus, die „onze ongerechtigheid wegneemt", brengt de troost, 
„omdat zij onze dooding in Christus en een nieuw leven in Hem ons 
voorstelt", want door den Doop maakt Christus ons aan zijn dood 
deelachtig om in deze te worden ingezet" *. „Zoozeer heiligde Hij den 
Doop in zijn lichaam, opdat Hij hem met ons gemeen zou hebben als 
de sterkste gemeenschapsband" s. Het sacrament als teeken is vol 
analogie met het gebeuren, de gemeenschap van Christus en den mensch, 
en als zoodanig steeds op het geloof betrokken. Dit geldt ook van 
het Avondmaal. Calvijn legt terstond nadruk op het „einmalige" offer 
van Christus, waarop dit „signum" wijst. Het betreft „brood, in 
Christus' lichaam, wijn in zijn bloed geheiligd", terwijl de toegevoegde 
belofte ons verzekert, „dat het lichaam des Heeren voor ons eenmaal 
overgegeven is, opdat het nu het onze zij en ook voortdurend, en zijn 



^ W. Niesel, Calvins Lehre vom Abendmahl, München 1930, S. 1-11; vgl. Dr A. 
Bruining, Verz. Studiën, I, blz. 86-96. 

2 Calv. Opera, I, c. 107. 

3 T.Z.P., c. 109. 

4 T.Z.P., c. 111. 

5 T.Z.P., c. 114. 
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bloed zóó voor ons eenmaal gestort is, dat het voor altijd het onze zou 
zijn" 1. Als troostrijke vrucht mogen de zielen erkennen, „dat Christus 
zoowel met ons als wij met Hem wederkeerig vereenigd zijn, zoodat 
wij wat van Hemzelf is, het onze mogen noemen, wat het onze is, van 
Hem mogen achten" 2. Het is de levende Christus, die in het midden 
van de sacramentsviering staat, en die de schuld van den mensch 
overneemt in de „commutatio", „de verwisseling, welke Hij door zijn 
onmetelijke goedheid met ons aangegaan heef t, dat Hij orize armoede in 
zich ontvangende, zijn rijkdom op ons heeft overgebracht, dat Hij 
zoon des menschen met ons geworden is om ons met zich tot kinderen 
Gods te maken". „Al deze dingen worden ons zoo vast in dit sacra- 
ment beloofd, dat men zeker moet vaststellen, dat het ons inderdaad 
wordt voorgesteld, niet anders dan alsof de zelf-aanwezige Christus 
voor onzen blik werd aangeboden en met de handen werd aange- 
grepen' '3. De aanwezigheid van Christus bij dit sacrament houdt de 
hervormer van den aanvang af vast; men heeft terecht den vinger 
gelegd bij het typeerende woord „exhibitie" 4 ; waarop het daarbij 
aankomt, is „de belofte, waardoor getuigd wordt, dat zijn vleesch 
waarlijk spijs, zijn bloed waarlijk drank is, waardoor wij tot het 
eeuwige leven worden gebracht; waardoor Hij verzekert, dat Hij het 
brood des levens is"; dit bedoelt te wijzen „naar het kruis van Chris- 
tus, waar die belofte inderdaad vervuld is voor allen" s. Het brood 
als zoodanig ondergaat geen verandering, maar het verkrijgt daardoor 
„voor ons zijn smaak" in de belofte, dat wat Christus deed en leed, 
„onze levendmaking" op het oog had; men bedenke, dat „Christus 
het brood des levens voor ons niet zijn zou, tenzij Hij voor ons ge- 
boren en gestorven, tenzij Hij voor ons opgestaan was" 6. Over aard 
en wezen der Christus-presentie handelt eigenlijk de controvers met 
anders-denkenden. „Sommigen hebben, voorzoover zij zich heel be- 
langrijk achten, aan den eenvoud van de Schrift toegevoegd, dat Hij 
reëel en substantieel aanwezig is; anderen zijn ook daar bovenuit 
gegaan: dat Hij er is in dezelfde mate, waarin Hij aan het kruis hing; 
anderen hebben de verfoeilijke transsubstantiatie uitgedacht; som- 
migen: dat het brood het lichaam zelf is; anderen: dat het onder 

^ Calv, Opera, I, c. 118. 

2 T.Z.P., c. 119. 

» T.Z.P. 

^ O.a. J. Beckmann, Vom Sakrament bei Calvin, S. 105. 

^ Calv. Opera, I, c. 120. 

« T.Z.P. 
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(met) het brood is; anderen, dat het als teeken slechts, en beeld 
van het lichaam wordt voorgesteld" i. Ziehier het probleem, waar- 
tegenover Calvijn zijn houding heeft te bepalen; het is merkwaardig, 
dat er betrekkelijk weinig namen genoemd worden van hen, die zoo 
verschillend denken, een bewijs, dat het hem om de zaak gaat. Het 
uitgangspunt voor zijn eigen visie omschreef de hervormer in 1536 
aldus: „dit is het in waarheid, den geheelen gekruisigden Christus te 
bezitten en al zijn goederen deelachtig te worden" 2. Het sacrament 
bedoelt de zielen te sterken, zoodat het stoffelijke op de laatste plaats 
komt; het heeft betrekking op Christus, zooals deze is geopenbaard, 
d.w.z. den vleescbgewordene, persoonlijk en existentieel, niet ideëel. 
Het is Christus, die „zooals Hij ons waarachtig vleesch aanvaardde, 
toen Hij uit de maagd geboren werd, in ons waarachtig vleesch ge- 
leden heeft, toen Hij voor ons voldoening bracht; zoo datzelfde 
waarachtige vleesch ontving door op te staan, en naar den hemel 
omhoogdroeg. Deze hoop nu op onze opstanding en hemelvaart is 
er voor ons, daar Christus opstond en opvoer" 3. Bij deze avondmaals- 
waardeering houden de beloften verband met den gekruisigden Chris- 
tus eenerzij ds en den ten-hemel-gevarene anderzijds; in het licht van 
het kruis ontvangt de geloovige de verzekering van vergeving en 
eeuwig leven, in het licht van de hemelvaart wordt hij gewaarschuwd 
om Christus niet lichamelijk in de elementen van het sacrament te 
denken. Aan deze grenzen bindt Calvijn zijn gedachten over deze 
zaak. Hoe Christus dan aanwezig is? Het rijk van den Verheerlijkte 
is niet zoo begrensd, „of Hij doet zijn kracht, waar het Hem ook 
behaagt, in hemel en op aarde uitgaan, of Hij vertoont zich present 
door zijn kracht, of Hij is steeds bij de zijnen, leeft in hen, steunt, 
sterkt, voedt, bewaart hen, niet anders dan alsof Hij met het lichaam 
aanwezig ware"*. Zoo wordt Christus „waarlijk en krachtig (effi- 
caciter), evenwel niet natuurlijk (naturaliter)" sin het sacrament aan- 
geboden, d.w.z. met „alle weldaden, die Christus ons in zijn lichaam 
verwierf" 6. Wie op grond van een realistische interpretatie der in- 
stellingswoorden, zonder met het bovengenoemde en met de geloofs- 



1 Calv. Opera, 1, c. 120. 

2 T.Z.P., c. 121. 
T.z.p. 

4 T.z.p., c. 123. 

5 Tz.p. 
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relatie rekening te houden, Christus in het sacrament op natuurlijke 
wijze willen vinden, „trekken Christus zelf uit den hemel" i. Van 
sacraments-aanbidding kan bijgevolg geen sprake zijn; daardoor zou 
Gods eer geroofd en op het schepsel overgebracht zijn. Daarnaast 
behooren brood en wijn aan de geloovigen te worden uitgedeeld; niet 
slechts het brood, waarin Christus lichamelijk, d.i. met vleesch en 
bloed wonen zou, zoodat de beker eigenlijk overbodig was; maar 
beide, brood en wijn als symbolen, die de geloovigen vereenigen met 
den gekruisigden en ten-hemel-gevaren Christus. 

Behalve Doop en Avondmaal erkent Calvijn geen sacrament, omdat 
niet de mensch, maar God de eenige is, die een sacrament kan in- 
stellen om door een vaste belofte de harten der geloovigen te troosten 
en daarvan in zijn Woord melding maakt. 

Niet zoozeer zijn opvatting over den Doop alswel vooral die over het 
Avondmaal heeft de hervormer uiteengezet, toegelicht en verdedigd 
in menig geschrift en heeft intusschen ook eigen overtuiging uitge- 
bouwd. In de uitgave van 1539 vermeldt de Institutie nog duidelijker, 
dat bij het Avondmaal niet het eeuwige Woord, maar het geïncar- 
neerde betrokken is 2. Tot degenen, voor wie het eten van het brood 
eigenlijk het geloof is, zegt Calvijn: „mij schijnt het veeleer uit het 
geloof te volgen" 3. Naar zijn Woord woonde in Christus' menschheid 
ook een volheid van leven, „zoodat wie gemeenschap zal hebben 
met vleesch en bloed tegelijk deelgenootschap aan het leven geniet. 
Met een eenvoudig voorbeeld mag dit verklaard worden. Zooals toch 
uit een bron water gedronken wordt, nu eens geput wordt, dan weer 
gebracht wordt door kanalen op akkers, die bevochtigd moeten wor- 
den, welke toch niet van zichzelf zoo overvloedig stroomt, maar 
vanwege zijn oorsprong, welke in voortdurend vloeien nieuwe over- 
vloed daaraan toedeelt, zoo is Christus' vleesch als een rijke en on- 
uitputtelijke bron, welke het leven zelf, van de godheid in zichzelf 
ontspringende, in ons overstort"-*. Het is de „caro" van Christus, 
waaraan meer beteekenis wordt gehecht en waarvan de sacramenten 
kanalen geacht worden tot het overbrengen van de zegeningen, in 
deze bestaanswijze verworven. In het kort wordt met het oog op de in- 
stellingswoorden samengevat: „aanvaarden beteekent, dat Hij de onze 

1 Calv. Opera, I, c. 124. 

2 T.Z.P., c. 1000 sq. 
" T.Z.P., c. 999. 

* T.Z.P., c. 1001 sq. 
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is; eten, dat Hij één substantie met ons wordt" i. Dit is niet sacramen- 
talistisch, maar soteriologisch bedoeld. Tegelijkertijd wordt aan de 
actie van den Heiligen Geest gedacht. „De band immers van die 
verbinding is de Geest des Heeren; en wel als een kanaal, waardoor 
wat Christus is en heeft, op ons wordt overgebracht. Want indien wij 
de zon door haar stralen op aarde verschijnend om leven te wekken, 
te voeden, te koesteren, in eenig opzicht haar substantie op haar zien 
overdragen, waarom zou de Geest van Christus minder straling zijn 
om de gemeenschap van zijn lichaam en bloed op ons over te 
brengen?" 2 Het is immers door dezen Geest alleen, „dat wij den ge- 
heelen Christus bezitten en hebben als in ons blijvend" s. Deze ge- 
dachte beheerscht steeds de volgende beschouwingen; niet iets zake- 
lij ks of stoffelijks, maar de Geest overbrugt de distantie tusschen 
Christus, zijn werk en den geloovige. 

In 1541 geeft Calvijn het tractaat uit over het heilig Avondmaal 
om zijn gemeente (het is in het Fransch geschreven) positief met 
de reformatorische beginselen in kennis te brengen 4. Hier wordt het 
Avondmaal geteekend „als een spiegel, waarin wij aanschouwen onzen 
Heere Jezus Christus, gekruisigd om onze zonden weg te doen en op- 
gewekt om ons van bederf en dood te bevrijden, ons herstellend in 
hemelsche onsterfelijkheid" s. „Twee zaken zijn ons in het Avond- 
maal aangeboden: Jezus Christus, als bron en materie van alle goed, 
verder de kracht en uitwerking van zijn dood en lijden; dit bedoelen 
ook de woorden, die ons gezegd zijn" 6. „Het brood is genoemd 
lichaam, daar het niet alleen het lichaam afbeeldt, maar het ons 
ook aanbiedt" 7. „Wij hebben dan te belijden, dat, indien de afbeel- 
ding, welke God ons in het Avondmaal geeft, waarachtig is, de inner- 
lijke substantie van het sacrament verbonden is met de zichtbare 
teekenen; en zooals het brood ons in de hand is uitgedeeld, zoo ook 
het lichaam van Christus ons is medegedeeld, opdat wij het deel- 
achtig zouden zijn"^. In een breed betoog wordt de meening der 

1 Calv. Opera, I, c. 994, 1003. 

2 T.Z.P., c. 1001, 1002. 

3 T.Z.P., c. 1003, 1004. 

^ Calv. Opera, V, c. 429-460 {Petit traicté de la saincte cène de nostre Seigneur 

Jésus Christ). 

5 T.Z.P., c. 437. 

8 T.Z.P., c. 438. 

' T.Z.P., c. 439. 

8 T.Z.P., c. 440. 
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pausgezinden afgewezen. Ook wordt Luther genoemd, die wel de 
transsubstantiatie verwierp, maar „zeide, dat het brood het lichaam 
van Christus was. Hij voegde intusschen gelijkenissen daarbij, een 
weinig hard en ruw. Maar hij deed het als gedwongen, omdat hij 
anders zijn meening niet kon verklaren" i. Zoo weinig gevoelde Cal- 
vijn er voor Luther te bestrijden, dat hij volstond met hier slechts op 
te merken: „het is moeilijk een zoo hooge zaak toe te lichten zonder 
van een zekere oneigenlijkheid gebruik te maken" 2. Geheel anders 
zouden later Luther's epigonen behandeld worden. Sprekend over 
Zwingli en Oecolampadius, meent Calvijn, dat „zij vergeten aan te 
wijzen, welke aanwezigheid van Jezus Christus men in het Avond- 
maal moest gelooven en welke gemeenschap van zijn lichaam en bloed 
men ontving" 3. Hun afwijzing van het Roomsch „verzinsel" acht 
Calvijn te radicaal en te eenzijdig; zij zagen niet, dat „de teekenen 
zoo zijn, dat de waarheid er mee verbonden is. Zoo verdonkeren zij 
de ware gemeenschap, die de Heer ons in zijn lichaam en bloed door 
dit sacrament geeft" *. 

In zijn verhandeling over de noodzakelijkheid der kerkhervorming, 
gericht tot Karel V (1543), omschrijft Calvijn het doel der sacramen- 
ten zóó, dat „zij ons met de hand tot Christus leiden" s. In de kerk 
van Rome wordt het sacrament bezoedeld 6, want „de werking van 
den dood van Christus wordt tot een vertooning" '^, een „theater-actie, 
omdat de offerpriester als een opvolger van Christus zich als mid- 
delaar tusschen God en menschen stelde" s. Met klem van redenen 
en in een geestdriftige uiteenzetting volgt dan: „zij doen Christus 
geen lichtere beleediging aan dan dat zij zijn aangezicht bespuwden" 9. 
Als de hervormer eindigt met te zeggen: „de Heilige Geest is van 
onze leer de trouwe en zekere getuige" 10, wijst hij de richting aan, 
waarin een waardige beschouwing zich moet bewegen en welke hij 
na deze critiek meer positief gekozen heeft. 

1 Calv, Opera, V, c. 458. 

2 T.z.p. 

3 T.Z.P. 

^ T.z.p., c. 459. 
^ Calv. Opera, VI, c. 468. 
« T.Z.P., c. 459. 
■^ T.Z.P., c. 468. 
8 T.Z.P., c. 507. 
» T.Z.P., c. 508. 
^" T.Z.P., c. 534. 
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De discussie met BuUinger levert daarvan het bewijs. In antwoord 
op diens boek over de sacramenten (1546) schrijft Calvijn een brief 
in Februari 1547, waarin hij op de zaak wat dieper ingaat. „Afwezig 
is Christus van het Avondmaal wat betreft de oogen, alle besef van 
lichaam, de plaats. Want in den hemel is zijn lichaam. Het Avond- 
maal wordt op aarde gevierd. Een lange afstand. Maar aanwezig is 
Hij voor vrome zielen door de kracht van zijn Geest, omdat de af- 
stand van Christus niet hindert, dat Hij de zijnen wonderlijk voedt. 
Christus daalt niet uit den hemel tot ons neer, wordt niet door de 
oogen waargenomen, maar is door het geloof voor ons toch aan- 
wezig" 1. Wanneer Bullinger beweert, dat „de Heer gezegd heeft, dat 
zijn vleesch lichamelijk gegeten, niet baat", verbetert Calvijn „op 
lichamelijke wijze" (corporaliter) 2. Concludeert Bullinger: „wie in 
Christus gelooft, is door zijn geloof gerechtvaardigd, alvorens hij aan 
de sacramenten deelneemt: bijgevolg wordt de genade door de sacra- 
menten niet overgebracht", dan meent Calvijn: „omdat wij door het 
geloof gerechtvaardigd worden, wordt daarom door de sacramenten 
de genade aan ons overgebracht, zoodat zij geloof s-oefeningen zijn, 
welke ons met geestelijk leven vervullen en zoo Christus meer 
deelachtig maken, naarmate zij ons geloof stuwen. Uit zichzelf? 
Geenszins. Maar voorzoover zij het geloof dienen en door hen Christus' 
Geest krachtig werkt in de uitverkorenen, zonder wien de zaak dood 
en het sacrament zonder nut is" 3. Als Bullinger de gevolgtrekking 
maakt: „de sacramenten bevatten Gods genade niet in zich, dus bie- 
den zij deze ook niet aan", aanvaardt Calvijn dit niet, maar alle 
insluiting der genade afwijzend, vergelijkt hij het met de spreek- 
wijze, „dat Christus de wezenlijke inhoud in het evangelie is. Een 
waarachtige aanbieding van het Avondmaal zal het niet zijn, tenzij 
wij deelgenooten van Christus worden, in wien de verwezenlijking 
is van de uitgebeelde zaak" •*. De sacramenten zijn voor den geloovige 
als een herhaalde versterking, die hij noodig heeft. „Want Christus 
deelt zich ons den eersten dag niet geheel mee. Maar indien Christus 
in onze harten woont door het geloof, groeit ook zijn gemeenschap 
door de hulpmiddelen van het geloof. Sacramenten toch zijn treden, 
waarlangs het geloof opklimt" 5, Hoezeer Bullinger op de lijn van Cal- 

1 Calv. Opera, XII, c. 481. 

2 T.Z.P., c. 482. 

3 T.Z.P., c. 483. 

4 T.z.p., c. 484. 

5 T.z.p., c. 488. 
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vijn heeft doorgedacht, bUjkt uit de wederkeerige „consensio, die 
ten aanzien der sacramenten tusschen Genève en Zurich werd op- 
gesteld met eerstgenoemde als auteur. Sacramenten worden als „hand- 
wijzers naar Christus" i beschouwd. „Door hetzelfde geloof, waardoor 
men in Christus is ingeplant, eet en drinkt men Christus" 2. ^^Als wij 
hier brood en wijn zien, laat ons onze harten opheffen om Christus 
te genieten" 3. „Wij worden Christus' vleesch en bloed deelachtig, 
zoodat Hij in ons woont, en wij in Hem wonen en op deze wijze al zijn 
goederen gemeten" 4, Alleen tegen het beeld van het kanaal had 
Bullinger bezwaar, wat Calvijn dan ook prijsgaf s. 

Wanneer de avondmaalsleer van Calvijn in breede kringen ingang 
vindt en zelfs in Duitschland doordringt, acht Joachim Westphal, één 
van Luther's volgelingen, zich geroepen tot den strijd en geeft hij 
het signaal tot langdurigen tegenstand 6. Op twee geschriften, die hij 
in 1552 en 1553 in het licht gaf, antwoordt Calvijn met een ver- 
dediging 7. Ook in menigen brief aan vrienden geeft de hervormer 
uiting aan den ernst van dit conflict. Westphal deed Calvijn geen 
recht door het voor te stellen, alsof zijn meening met die van Zwingli 
ident was s. Aan Calvijn wordt verweten, dat hij bij het Avondmaal 
spreekt „van het geestelijk eten. Wilde hij dan het vleeschelijke? Maar 
hij acht ons gevoelen over het ware lichaam niet. Alsof wij dan 
gelijk hij en zijns gelijken ons een fantasma in plaats van een lichaam 
verbeelden. Daar wij weten, dat het lichaam van Christus eenig is, 
erkennen wij, dat hetzelfde, wat ons eenmaal tot een offer van onze 
verzoening met God is geboden, ons in het Avondmaal wordt voor- 
gesteld" 9. Het uitgangspunt in dit conflict is het woord van Jezus: 
„dit is mijn lichaam". De identiteit van brood en lichaam van Chris- 
tus, zooals Westphal met andere Lutheranen dit verstaat, wordt door 
Calvijn afgewezen 10. „Vooreerst belijden wij, dat Christus, wat het 
zinnebeeld van brood en wijn uitbeeldt, overtreft, opdat Hij onze 



1 Calv. Opera, VII, c. 694. 

2 T.Z.P., c. 697. 

3 T.Z.P., c. 699. 
* T.z.p., c. 700. 

^ O. Ritschl, Dogmengesch. des Prot., III. Band, S. 237. 
« Vgl. R. Seeberg, Dogmengeschichte, IV. Band Heft 2, S. 508, 509. 
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zielen door het eten van zijn vleesch en het drinken van zijn bloed 
voedt. Wij zeggen niet, dat iets getoond wordt, wat niet gegeven 
wordt. Wij zeggen, dat ons een pand verleend wordt, waaraan de 
zaak zelf en de waarheid verbonden is, dat onze zielen namelijk ge- 
voed worden met Christus' vleesch en bloed. En de naam geloof 
bedoelt niet iets in de verbeelding alsof door gedachte of herinnering 
de geloovigen in zich opnemen, wat beloofd wordt, maar opdat nie- 
mand meene, dat Christus daardoor zoo wordt prijsgegeven, dat 
ongeloovigen Hemzelf genieten. Christus' vleesch belijden wij zonder 
eenigen omweg levendmakend te zijn: en niet slechts omdat eenmaal 
daarin voor ons l;iet heil verworven is, maar, omdat wij immers door 
een heilige eenheid (sacra unitas) met Christus samengroeien, dat- 
zelfde vleesch tot ons het leven brengt, of korter gezegd, omdat wij, 
door de geheime kracht van den Geest in Christus' lichaam ingeplant, 
met Hemzelf het leven hebben. Want uit de verborgen bron der 
godheid is in Christus' vleesch op wonderlijke wijze het leven in- 
gestort, opdat het vandaar tot ons zou overvloeien" i. Daarmede is 
Calvijn wel diep op de zaak, waarom het ging, ingegaan. Het was 
een conflict, dat door een niet-geringe heftigheid werd gekenmerkt, 
zeer waarschijnlijk van beide zijden. Zegt Calvijn, dat hij uit reverentie 
ondanks meeningsverschil „van Luther zal nemen, wat tot vrede 
dient" 2, dan volgt even later in een brief aan BuUinger, dat „West- 
phal spoedig bestreden moet worden, omdat de verdedigers van God- 
in-het-brood mateloos woeden" 3. Het bezwaar van den hervormer, 
zooals deze schrijft aan Vermigli in Straatsburg, is niet minder 
dan dat Westphal „hemel en aarde door elkander haalde. Ik echter 
heb mij noch hemel-ruimten uitgebeeld, die tegelijk op aarde zijn, 
noch een oneindig lichaam van Christus, noch maak ik uit de in- 
stellingswoorden des Heeren een verdraaide taai-figuur om te ver- 
krijgen dat het brood zijn lichaam bevat, evenmin spreek ik in om- 
hulde woorden van het werkelijk eten van Christus' lichaam" 4. Zijn 
tweede geschrift tegen Westphal geeft Calvijn een brief mee aan 
de Saksische en Zuid-Duitsche predikanten, waarin hij een overzicht 
biedt van den strijd. Daarin gispt hij het fanatisme van Westphal ^ 
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en duidt de hoofdzaken dezer controvers aan. „Ten eerste wil hij 
(Westphal) beweren, dat het avondmaalsbrood naar substantie Chris- 
tus' lichaam is. Ten tweede, opdat Christus voor de geloovigen in 
het Avondmaal tegenwoordig zij, moet zijn lichaam ruimtelijk on- 
begrensd en alomtegenwoordig zijn. Ten derde wil hij niet toegeven, 
dat in de instellingswoorden van Christus een beeld ligt, zelfs wan- 
neer men het over de feitelijke beteekenis eens is" i. Calvijn gaat op 
deze bezwaren te dezer plaatse niet nader in — het is reeds ter sprake 
gekomen — , maar brengt naar voren, dat deze oneenigheid niet uit 
zuivere motieven, maar „door den trotschen overmoed der tegenpartij 
opnieuw ontvlamd is" 2. Met een beroep op eigen goede trouw en 
op den opbouw der kerk vervolgt hij: „maar wat spreek ik van mij 
persoonlijk? Overweegt veeleer de heilige verbondenheid met zoovele 
kerken, welke Westphal tracht te breken" s. Op grond van het ge- 
meenschappelijk reformatorisch belijden tegen den Antichrist „ware 
het toch wonderlijk, als Christus, dien wij als onzen vrede prijzen, 
ook niet dat bewerkt, dat wij ook op aarde broederlijk vrede houden"; 
en hij eindigt met te zeggen: „splitsing te willen maken onder hen, 
die denzelfden krijgsheer volgen is een evenzeer harteloos als godde- 
loos verdeelen van de leden van Christus" 4. Wat de toon dezer dis- 
cussie betreft, Westphal moge zijn felheid op de spits gevoerd hebben, 
Calvijn erkent tegenover BuUinger: „ik ben wat scherper geworden 
dan ik bedoelde" s ; maar dit laatste vloeide voort uit de teleurstelling, 
dat door zoo fanatieke bestrijding de eenheid van het Protestantisme, 
waarvoor vanuit Genève toen energiek werd gearbeid, in gevaar 
kwam. Deze eenheid is helaas toch door de verschillende sacraments- 
waardeering verloren gegaan. Had Martin Schalling vanuit Regens- 
burg nog gepoogd Calvijn voor de Luthersche opvatting te winnen 
en tot eenheid der Evangelischen tegenover Jezuïeten en Antitrinita- 
riërs gemaand, de hervormer uit Genève erkent (1557) met smart 
het verschil, maar vooral „dat deze strijd zoo vijandig gevoerd is, als 
hadden wij niets gemeenschappelijk in Christus" e. Calvijn had naar 
bemiddeling en aanpassing gezocht, „tot de opdringerigheid van uw 
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Westphal mij in den gehaten strijd trok". Er is ook in het kamp 
der Lutheranen geen eenstemmigheid. „Dit eene punt echter belijdt 
gij allen, naar ik zie, eensgezind, dat ieder die tot de avondmaalstafel 
toetreedt, de goddelooze en de geloovige, Christus' vleesch substantieel 
eet en zijn bloed drinkt. Dat de geloovigen in het Avondmaal werke- 
lijk en substantieel met Christus' vleesch en bloed gespij zigd worden, 
loochen ik niet, wanneer slechts de wijze, waarop het geschiedt zoo 
beschreven wordt, dat door de geheimzinnige werking van den Geest 
Christus' vleesch en bloed hun kracht op ons overdragen. Waarom 
gij mij tot meer wilt brengen, versta ik niet, want een zeer goede 
grond verhindert mij een andere mededeeling dan deze geestelijke te 
aanvaarden; want dat wij feitelijk Christus' vleesch inslikken en dit 
zich met ons vergankelijk vleesch vereenigt, zou toch een te krasse 
voorstelling zijn. Als gij meent, dat een zoo groot geheimenis niet 
in vleesch elij ken zin mag beoordeeld worden, zoo geef ik dat toe en 
wijs niets anders van mij, dan wat het geloof zelf als onvereenigbaar 
met de eer van Christus vaststelt" i. Het strijdt tegen het karakter van 
het geloof, dat Christus' lichaam ruimtelijk onbegrensd zou zijn, dat 
bij het Avondmaal Christus' vleesch magisch-substantieel geboden 
wordt. „Zijn leven moet in onze zielen dringen" 2. Calvijn be- 
roept zich „op het algemeene oordeel der oude kerk" 3, vooral op 
Augustinus. 

Deze gedachten-wisseling in tractaat en brief is van invloed ge- 
weest op den verderen arbeid van den hervormer. In de commen- 
taren bespeurt men deze vaak zijdelings, in de Institutie van 1559 is 
zij tot de paragraphen 20 — 34 van hoofdstuk 17 uit Boek IV de eigen- 
lijke aanleiding geweest 4. 

Intusschen is de opvatting van Calvijn thans bekend; nog een enkele 
toelichting is noodig. In het kort wordt de waarde van het Avond- 
maal omschreven in drie hoofdzaken: „de beteekenis, de materie, 
daaraan verbonden en de kracht of uitwerking, die uit beide volgt, 
De beteekenis is in de beloften gelegen, die in zekeren zin in het 
teeken ingewikkeld zijn. De materie of substantie noem ik Christus 
met zijn dood en opstanding. En onder de uitwerking versta ik de 



1 R. Schwarz, Brief e, II, S. 168. 

2 T.Z.P., S. 169. 
8 T.z.p. 

^ Vgl. W. Niesel, Calvins Lehre vom Abendmahl, S. 8. 



183 

verlossing, de rechtvaardigheid, de heiligmaking en het eeuwige leven 
en alle andere weldaden, die Christus ons aanbrengt" i. Ondersteld is 
het geloof als gemeenschap met Christus. „Die goederen zouden niet 
tot ons komen, indien Christus zich niet eerst tot den onze maakte" 2. 
Het staat vast, dat „het lichaam van Christus naar den voortdurenden 
aard van het menschelijk lichaam bepaald is en zich in den hemel 
bevindt, waar het eenmaal is opgenomen, totdat het wederkomt ten 
oordeel" 3. Ook in deze laatste Institutie-uitgave wordt Christus Geest 
omschreven als ware het „een kanaal, waardoor alwat Christus zelf 
is en wat Hij heeft, tot ons gevoerd wordt" 4. Hoe anders de scholastie- 
ken, die Christus „voldoende als tegenwoordig bezitten, wanneer ze 
maar zijn vleeschelijke tegenwoordigheid hebben" 5. Calvijn wijst 
er op, dat in den tijd van Bernard van Clairvaux de transsubstantiatie 
nog niet bekend was 6. Tegenover degenen, die een onbegrensd lichaam 
van Christus bedenken, en dat in het Avondmaal willen insluiten, 
stelt hij zijn overtuiging: „wij moeten zulk een aanwezigheid van 
Christus in het Avondmaal stellen, die Hem niet hecht aan het element 
des broods en niet in het brood insluit, noch op eenige wijze afbakent 
(want het is duidelijk, dat dit alles aan zijn hemelsche heerlijkheid 
te kort doet), die Hem vervolgens ook zijn eigen gratie niet ontneemt 
of Hem uiteenrukt, zoodat Hij tegelijkertijd op meer dan één plaats 
is, of Hem een onwerkelijke grootte toedicht, die over hemel en 
aarde zich uitbreidt. Want deze dingen strijden duidelijk tegen de 
waarheid der menschelijke natuur" 7. Dit beteekent geen afwijken 
van de woorden van Christus. Er is verschil over de waarde van het 
woord „is" in den tekst: „dit is mijn lichaam". De interpretatie „is = 
in iets veranderen" wordt als ongehoord ter zijde gesteld; gewezen 
wordt op het verschil tusschen de uitdrukkingen „Christus is Gods 
Zoon" en „het brood is Christus' lichaam" s. Wel is er analogie 
tusschen het teeken en de beteekenende zaak, zooals er was in Paulus' 
woord, „dat de rots, uit welke in de woestijn het water vloeide, 
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Christus was"i en „dat de kerk Christus is" 2. Een realistische 
opvatting zou de dwaling der Anthropomorphieten herhalen. „Wij 
zeggen, dat Christus zoowel door het uiterlijk teeken als door 
zijn Geest tot ons nederdaalt om onze zielen door de substantie van 
zijn vleesch en van zijn bloed waarlijk levend te maken" 3. Calvijn 
wil met de Schrift, niet slechts met zijn verstand te rade gaan. „Niet 
Aristoteles, maar de Heilige Geest leert, dat het lichaam van Christus 
na de opstanding begrensd is en in den hemel tot den laatsten dag 
toe" 4. Daarom — en deze gedachte staat telkens, ook in de preeken 
op den voorgrond — is het noodzakelijk, dat „wij Hem omhoog zoeken 
op geestelijke wijze en dat onze harten en onze geesten zich verheffen. 
Het is waar, dat' Hij wel tot ons afdaalt door zijn Woord, Hij daalt 
ook af door de kracht van zijn Geest: maar het is, opdat wij omhoog 
zouden stijgen tot Hem" 5. En in de verklaring van Handelingen 1 
wordt gezegd: „laten wij Hem niet uit den hemel wegtrekken door 
onze verzinsels en niet meenen, dat Hij ons meer voor de handen 
of overige zintuigen dan voor de oogen aanwezig zal zijn; ik spreek 
over het lichaam. Christus daarentegen roept ons, door ons brood 
in het Avondmaal toe te reiken, naar den hemel, opdat wij door 
het geloof het leven uit zijn vleesch en bloed zouden ontvangen" 6. 
Daarmede in verband legt Calvijn ook den vinger bij „de offerande, 
die eenmaal aan het kruis is geofferd" '^. 

Het sacrament bedoelt de gemeenschap met Christus te dienen. 
Maar evenzeer de gemeenschap der leden onderling. Dit is een be- 
langrijke consequentie der avondmaalsviering; „wij zullen uitnemend 
in het sacrament gevorderd zijn, wanneer in onze harten deze ge- 
dachte is ingegraveerd, dat wij niemand van onze broeders kunnen 
beleedigen, minachten, verwerpen, schenden of op eenige wijze kwet- 
sen, zonder dat wij tegelijk in hen Christus kwetsen, verachten en 
schenden door onze onrechtvaardige bejegening; dat wij niet met 
onze broeders oneenig kunnen zijn zonder tegelijk oneenig te zijn 
met Christus; dat wij Christus niet kunnen beminnen zonder Hem 
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te beminnen in de broeders" i. Ook tot navolging van Christus spoort 
het Avondmaal aan 2. 

De sacramentswaardeering van Calvijn hangt, zoo gezien, nauw 
samen met zijn christologie en is van deze het gevolg. Tusschen 
Christus in den hemel en den geloovige op aarde is een oneindige 
distantie en tevens een innige verbondenheid; de Heilige Geest 
is de band, ook bij het teeken, dat krachtens het Woord op Christus 
wijst. Door den Geest is Christus ook daarbij aanwezig. Dat is het, 
wat de christelijke kerk vóór heeft op het Jodendom, dat de ceremo- 
niën had als „schaduw van het toekomende". „Want zooals de schil- 
ders niet met den eersten haal een beeld met levende kleuren uit- 
drukken, maar eerst grove en duistere lijnen trekken met houtskool: 
zoo is er ook onder de wet een ongepolijste uitbeelding van Christus 
als uit eerste hand geweest en wordt deze in onze sacramenten gezien, 
als naar het leven gevormd. Dit zijn teekenen van de aanwezigheid 
van Christus" 3. Calvijn voegt er bij, dat wie nu de ceremoniën weer 
in gebruik willen brengen, de openbaring verduisteren. Dit „nieuwe 
judaïsme" 4 komt voor in de kringen, waar men in het sacrament iets 
reëels zoekt „op natuurlijke wijze". De wijze, waarop onophoudelijk 
wordt gewaarschuwd voor een krasse vermenging van God en mensch, 
van hemel en aarde, is er een bewijs van, dat de analogie in het teeken 
haar grens vindt in het qualitatief verschil tusschen God en mensch. 

C - Het ambt 

„De dienst der menschen is bij hét leven van de kerk de voor- 
naamste zenuw. Christus is opgevaren in den hooge, opdat Hij alles 
vervullen zou. En dit is de wijze der vervulling, dat Hij door middel 
van de dienaren, aan wie Hij dit ambt heeft opgedragen en de genade 
heeft verleend van het ambt te verrichten, zijn gaven aan de kerk 
uitdeelt en verdeelt en zichzelf zoo in zekeren zin tegenwoordig ver- 
toont, de kracht zijns Geestes openbarend in deze zijn inzetting, opdat 
die niet ijdel of nutteloos zijn zou"5. Ook in het ambt is dus in 
zekeren zin sprake van Christus-presentie. Hij is het, die verschijnen 
wil door wat de dienaren verrichten als „plaatsvervangende werk- 
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zaamheid" i in de kerk. Zoo is de kerk Christus' kerk. Zooals Calvijn 
zich verzet heeft tegen de verzakehjking van het sacrament, wijst hij 
evenzeer alle ambtelijke overschatting af; het gaat om Gods Woord, 
om Gods Zoon. „Wanneer een of ander menschje uit het stof op- 
gerezen in den naam Gods spreekt, dan bewijzen wij door een uit- 
nemend getuigenis onze vroomheid en onzen eerbied jegens God, in- 
dien wij ons gaarne laten onderwijzen door zijn dienaar, hoewel deze 
in geen enkel opzicht boven ons uitsteekt" 2, In zijn Institutie heeft 
de schrijver een breedvoerige uiteenzetting gegeven van de ontwik- 
kelingsgang van het ambt en van de onderscheidingen, welke buiten 
ons bestek van onderzoek vallen. Christus is subject in het ambt, 
heeft gezag, houdt de leiding alleen. De uitspraken van Paulus zijn 
voor den hervormer overtuigend; o.a. Efeze 4 : 7 en 11. „Christus, 
zegt hij, is bij ons. Hoe? Door den dienst der menschen, die hij ge- 
steld heeft om de kerk te regeeren. Waarom zegt hij niet liever: 
door het bedienend hoofd, aan wien Hij zijn plaatsvervanging op- 
gedragen heeft? Hij spreekt van eenheid; maar van eenheid in God 
en in het geloof aan Christus. Aan de menschen kent hij niets anders 
toe dan een gemeenschappelijken dienst en aan ieder afzonderlijk 
een bijzonder deel" 3. Dit is gericht tegen de hooge aanspraken van 
den paus, wiens zeggenschap voor den hervormer volkomen wegvalt. 
Er moet voor Christus ruimte blijven, zoo, dat de persoon van den 
ambts-drager op den achtergrond geraakt. Dit was reeds zoo met de 
apostelen uit het Nieuwe Testament. „God heeft dit voornemen in 
de wonderen, welke Hij door middel van de apostelen verricht, ge- 
steld, dat zij de heerlijkheid van zijn Christus openbaren. Daaruit 
volgt, dat allen verkeerd doen, die Petrus of iemand anders verheffen, 
daar allen moeten minder worden en Christus inderdaad alleen moet 
uitblinken. Hier licht reeds een klaar verschil door tusschen Christus 
en de apostelen. Vooreerst: Hij is de gezaghebbende Heer, zij zijn 
slechts dienaren. Verder is het wettige doel, dat alleen Hij volledige 
glorie verkrijgt, zonder op deze, wat de eer betreft, in eenig opzicht 
te letten. Want zeker zijn zij, die anderen dan Christus in de won- 
deren eer toebrengen, openlijk met Gods raad in strijd" 4. Zoo is 
Calvijn ook hier de wachter aan de grens, zoodat de mensch zich 
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niets kan toeëigenen van wat Christus toekomt. Dit is de meest felle 
critiek op het geheele kerkelijk systeem, dat zich met praal en pracht, 
met gezag en geheimzinnigheid omgeeft. „Macht verleende Christus 
aan de apostelen, zooals tevoren God aan de profeten geschonken 
had, namelijk aan bepaalde grenzen gebonden, opdat zij door het 
gezantschap in zijn naam bij de menschen zouden fungeeren"i. De 
ambtsdrager als Evangelie-prediker draagt den naam van herder in 
afgeleiden zin. „Hoewel Hij hun dienst gebruikt, toch blijft Hij 
door zijn kracht het ambt van herder bedienen en vervullen: zoo 
zijn er ook meesters en doctoren, dat zij zijn meesterschap geen 
afbreuk doen. Tenslotte, wanneer de naam van herder op menschen 
wordt overgebracht, is dit in ondergeschikten zin en heeft Christus 
zijn eer zoo met de dienaren gemeen, dat Hij èn over henzelf èn 
over de geheele kudde de eenige herder blijft" 2. 

Het ambt van de dienaren des Woords heeft tot inhoud de ver- 
kondiging van het Evangelie; in dit opzicht is het doorgeven van 
datgene, wat geopenbaard is. Deze inhoud is in zijn geheel op Christus 
betrokken en dient slechts tot middel, waarvan Christus wil gebruik 
maken. Het was reeds „de taak, die Christus op zich nam, n.1. Gods 
naam te verkondigen, dat begonnen is, toen het Evangelie de eerste 
maal verkondigd werd; en het geschiedt nog alle dagen door het 
ambt van de dienaren. Inderdaad moet men denken, dat in het 
prediken de menschen niet zoozeer spreken als wel Christus door 
hun mond" s. „Derhalve is dit een bijzonder voorrecht, dat Christus, 
opdat de majesteit van zijn rijk voor ons niet twijfelachtig zij, met 
eigen stem ons vriendelijk tot zich noodigt"*. Hier is sprake van de 
activiteit van Christus, die in het woord zijner dienaren aanwezig is 
en daarmede licht verspreidt, zooals toen Hij op aarde was. „Christus 
bestraalt de wereld nu niet minder dan toen Hij onder de menschen 
verkeerde. Nadat Hij den loop van zijn dienst had volbracht, heeft 
Hij niet minder krachtig gewerkt door zijn dienaren dan door zichzelf, 
toen Hij in de wereld was" s. Het is het feit der opstanding, naar aan- 
leiding waarvan Calvijn zegt: „wanneer wij niet weten, dat de levende 
Christus vanuit den hemel met ons spreekt, zinkt de majesteit van 

^ Calv. Opera, VI, c. 471 (de necess. reform, eccles.). 
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het Evangelie ons onder onze voeten weg" 1. In dit verband blijkt, welk 
een nederige plaats de ambtsdrager inneemt als werktuig van en voor 
God. En toch „het is een uitnemende waardeering van den dienst 
(ministerium) , dat God, daar Hij door zichzelf kan werken, ons, 
kleine menschen (homunciones) als helpers aanneemt en als organen 
gebruikt" 2. 

Vandaar, dat de hervormer zich heftig keert tegen de overschatting 
van het ambt, zooals dit in de Roomsche kerk voorkomt, en alle 
beschikkingsrecht als arrogantie afwijst. Dit betreft vooral het ambt 
in hoogste instantie. „Wanneer de paus door zijn gruwelijke tyrannie 
de kerk verdrukt, bedriegt hij de menschen met een ij delen eere-titel, 
daar hij met verwerping van Christus alleen, zelf het gezag in handen 
neemt. In naam is hij, volgens zijn getuigenis, plaatsvervanger van 
Christus; maar in werkelijkheid zendt hij Christus in een eervolle 
verbanning naar de hemelen en trekt hij al zijn macht aan zich. 
Want Christus regeert niet anders dan door de leer van zijn Evangelie, 
die door dezen verfoeilijken afgod ongeoorloofd met voeten wordt ver- 
treden" 3. Deze critiek wordt met de opmerking elders verscherpt, 
„dat alle grooten, die zich op hun macht en waardigheid verheffen, 
niet zullen bewerken, dat Christus niet op zijn plaats blijve"*. Hier- 
mede worden getroffen alle beschouwingen, waarin de heilsnood- 
wendigheid van de kerk wordt afhankelijk gesteld van het ambt, 
zooals dit in zijn verschillende geledingen — en toch gedragen door 
één idee — zich openbaart. 

Evenzeer wachte men zich volgens Calvijn voor overdrijving van 
de waardigheid van de persoon, die het ambt bedient. Het Evangelie 
gaat boven het persoonlijke uit en laat de onvolmaaktheid van den 
dienaar achter zich. Het is een sectarische misvatting den mensch, 
geloovig of onvolmaakt, zooveel accent te geven, een onjuistheid der 
Donatisten, die het ambt van de constellatie van de persoon geheel 
afhankelijk maken, „gelijk tegenwoordig de Wederdoopers doen, die, 
daar zij geen enkele vergadering erkennen als de kerk van Christus, 
tenzij zij door een volmaaktheid als der Engelen in alle opzichten uit- 
munt, onder het voorwendsel van hun ijver allen opbouw verijdelen" s. 



^ Calv. Opera, XL VIII, c. 4 (comm. Hand. 1:3). 
2 Calv. Opera, XLIX, c. 352 (comm. 1 Cor. 3 : 9). 
8 Calv. Opera, XLVIII, c. 357 (comm. Hand. 15 : 16). 
4 Calv. Opera, LV, c. 238 (comm. 1 Petrus 2:7). 
« Inst., IV, 12, 12. 
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De hervormer aanvaardt Paulus' vermaning „om de persoon van den 
mensch te onderscheiden van de persoon en van de waardigheid van 
het ambt, alsof hij zeide: van mij, voorzooverre ik een mensch ben, 
wil ik niet anders geoordeeld hebben dan als van een mensch, opdat 
alleen Christus in onzen dienst uitsteke"i. Achter den ambtsdrager 
staat de opdracht. „Alles, wat de herauten van het Evangelie ons 
op Gods bevel beloven, zal werkelijk en vast zijn, daar zij niet spreken 
als private personen, maar als op Gods eigen bevel. Want de zwak- 
heid van den dienaar is geen verhindering voor de waarheid, de 
kracht en de uitwerking van Gods Woord. Hij, die de vergeving der 
zonden bedient, is een zondaar, maar omdat dit ambt hem van 
Godswege is opgelegd, wankelt de vastheid dezer genade, die in 
God geworteld is, nooit" 2. Na deze réserve heeft Calvijn ook her- 
haaldelijk den nauwen samenhang van persoon en ambt naar voren 
gebracht. Van alle ambtsdragers geldt: „men moet hen allen eerst 
beproeven en hun dan gehoorzaamheid bewijzen, wanneer zij be- 
wezen hebben trouwe dienaars van Christus te zijn"; hier is analogie 
met wat de apostelen geschreven hebben, dat wij „als hemelsche 
godspraak omhelzen en vereeren, en niet zoozeer hen, als Christus 
daarin hooren spreken" s. De dienaar staat in een bepaalde be- 
trekking tot Christus; dit is onderstelling. „Een getrouw leeraar der 
kerk is, wie ook een discipel van Christus is en anderen tot Hem 
brengt om te worden onderricht" 4. Anderzijds staat nu ook Christus 
in een bepaalde relatie tot den dienaar, waardoor de arbeid mogelijk 
wordt. „Laten zij, die geroepen worden de kerk te besturen, bedenken, 
dat zij, indien zij hun ambt behoorlijk begeeren te vervullen, voor 
zichzelf moeten aanvangen met de liefde van Christus. Duidelijk ge- 
tuigt Christus nu, hoezeer Hem ons heil ter harte gaat, als Hij haar 
zoo speciaal aan de herders aanbeveelt. Niets krachtigers kan zeker 
gezegd worden om de dienaren van het Evangelie aan te moedigen, 
dan wanneer zij hooren, dat geen dienst Christus meer aangenaam 
is dan die gewijd wordt aan het weiden zijner kudde. Zoo lief en 
dierbaar zijn zij Christus, dat Hij hen als het ware in zijn plaats 
stelt" 5. 



1 Calu. Opera, XLIX, c. 361 (coram. 1 Cor. 3 :22). 

2 Calv. Opera, XXIII, c. 380 (comra. Gen. 27 : 33). 

3 Calv. Opera, XLIX, c. 361 (comra. 1 Cor. 3 : 22). 

* Calv. Opera, XLV, c. 489 (comm. in harra. evang. Matth. 17 : 5). 

5 Calv. Opera, XL VII, c. 452 (comm. Joh. 21 :15). 
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Zij, door wier ambt Christus in de kerk present is, staan blijvend 
onder zijn gezag. Calvijn gebruikt het beeld van „beekjes, die uit 
uit de bron afvloeien"!; en ook van „de hand van Christus" 2. Maar 
in deze verhouding van ondergeschiktheid is nu krachtens het Woord 
een gezag gelegd van wijde strekking. „Om ons vrees in te boezemen 
voor de verachting van het Evangelie, voegt Christus een ernstige 
aankondiging toe, dat wij niet de menschen, maar Hemzelf en God 
den Vader verachten, wanneer wij de dienaren van het Evangelie, 
hoe weinig aanzienlijk zij ook zijn, gehoor weigeren. De eer, die 
Hem toekomt, draagt Hij niet op de personen der menschen over, 
maar strijdt er alleen voor, dat deze niet van zijn Woord gescheiden 
wordt" 3. Vooral blijkt dit uit het gezagvol verkondigen van de ver- 
geving der zon'den. „Christus stelt geen biechtvaders aan, die met 
heimelijk gefluister onderzoek moeten doen naar alle zonden; maar 
Hij stelt verkondigers van het Evangelie aan, die met luide stem de 
genade der door Christus verworven verzoening moeten verzegelen 
aan de harten der vromen". Dit wordt van veel beteekenis geacht, 
want: „wie de stem van het Evangelie hoort en de beloofde ver- 
geving der zonden niet aanneemt, vervalt door eigen schuld aan de 
eeuwige veroordeeling. De dwazen, die deze boodschap verachten, 
treden het bloed van Christus met voeten" *. 

Het gezag van den ambtsdrager openbaart zich in zijn dubbele 
taak: eenerzij ds is hij Gods gezant. Calvijn drukt zich zelfs zoo uit: 
„groot en voornaam is het, dat aan het hoofd der kerk menschen 
gesteld worden, die de persoon van den Zoon van God vertegen- 
woordigen" s. Anderzijds is hij priester der menschen voor God: „de 
dienaar stelt het geheele volk voor en brengt het in de tegenwoordig- 
heid van Christus" 6. In deze dubbele beweging is de taak bemiddelend 
en verkondigend. 

De verkondiging van het Woord heeft Christus tot inhoud. Hierop 
steunt de kerk, die terecht voor dit Beeld de beelden verbrak. Calvijn 
heeft gevoeld, dat in een kerk, die met al het uiterlijke gebroken heeft, 



1 Calv. Opera, XLVIÏ, c. 283 (comra. Joh. 12 : 13). 

2 T.Z.P., c. 24 (coram. Joh. 1 : 26). 

3 Calv. Opera, XLV, c. 314 (comm. in harm. evang. Lucas 10 : 16) ; vgl. XLVII, 
c. 438 (comra. Joh. 20 :21). 

4 Calv. Opera, XLVII, c. 441 sq. (corara. Joh. 20 : 23). ' 
^ T.z.p., c. 71 (comra. Joh. 3 :29). 

ö Calv. Opera, L, c. 124 (corara. 2 Cor. 11 :2). 
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een diepe vergoeding moet worden geschonken door een prediking, 
die als een schilderij — deze figuur wordt gaarne gebruikt — Christus 
nabij de hoorders brengt. De vergelijking is ontleend aan Paulus, die 
„om te toonen, hoeveel energie achter zijn prediking stond, haar op 
één lijn stelt met een schilderij, die het beeld van Christus naar het 
leven geteekend heeft; verder met deze gelijkenis tevreden, voegt 
hij er aan toe, dat Christus onder hen is gekruisigd geweest, waar- 
mee hij verklaart, dat zij door het present aanschouwen van Christus' 
dood niet meer getroffen zijn dan door zijn prediking. Wie behoorlijk 
het Evangelie willen bedienen, leeren niet slechts spreken en roepen, 
maar ook doordringen tot de gewetens, opdat zij beseffen, dat Chris- 
tus voor hen gekruisigd is en zijn bloed voor hen vloeit. Als de kerk 
zulke schilders heeft, heeft zij niet langer aan houten of steenen, dat is 
doode beelden behoefte, en eischt zij geen enkel schilderij. Inderdaad 
toen eerst werden voor beelden en schilderijen de tempeldeuren bij de 
christenen geopend, toen de herders deels verstomd waren, deels zuiver 
beelden geworden, deels koud en omhuld en terloops van het spreek- 
gestoelte spraken, dat de kracht en de uitwerking van den dienst bijna 
vergaan was"i. Ziehier den ernst van de verkondiging in het kader van 
den eeredienst, zelfs in de inrichting der kerk. Niet minder groot 
is haar verantwoordelijkheid met dit perspectief: „in zekeren zin 
(quodammodo) wordt Christus op zijn koninklijken zetel verheven 
wanneer door de Evangelie-prediking de wereld onder zijn macht 
wordt gebracht" 2. Want het gaat er om, dat „wij allen als één man 
Christus, den hoogsten koning gehoorzamen, opdat het zij één kudde 
en één herder" 3. 

D - De wederkomst 

„Met het volste recht wordt het geloof geroepen tot de overdenking 
van die zienlijke tegenwoordigheid, die Hij (Christus) ten laatsten 
dage zal openbaren. Want in een zienlijke gedaante zal Hij neder- 
dalen van den hemel, gelijk men Hem heeft zien opvaren; en Hij 
zal voor allen verschijnen met de onuitsprekelijke majesteit zijns 
koninkrijks, met den glans der onsterfelijkheid, met de onmetelijke 
macht der goddelijkheid, met de begeleiding der Engelen" 4. In deze 



^ Calv. Opera, L, c. 202 sq. (corara. Gal. 3:1). 

2 Calv. Opera, XL VIII, c. 207 sq (comm. Hand. 9 : 15). 

3 T.z.p., c. 357 (comm. Hand. 15 : 16). 

4 Inst, II, 16, 17. 
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bewoordingen drukt Calvijn zijn belijdenis uit aangaande de weder- 
komst van Christus, zoodat zij wel een integreerend bestanddeel uit- 
maakt van zijn denken. Het is opvallend, hoe nuchter hij zich houdt 
op dit gebied, dat zoozeer gelegenheid bood tot kleurige speculatie; 
een verklaring op het laatste bijbelboek is hij ons zelfs schuldig ge- 
bleven. Intusschen, hoe weinig de hervormer materieel gegeven heeft, 
typeerend is in geheel zijn levenswerk de eschatologische houding, 
zooals blijkt uit het herhaalde „sursum corda". 

Dat dit onderwerp onder het ecclesiologisch gezichtspunt wordt be- 
zien, is het gevolg van de opvatting, die Calvijn huldigt, n.1. dat de 
Christus, die komt, dezelfde is als die gepredikt wordt en om wien men 
zich in de kerk vereenigd heeft. Het is de koning, die komt en wiens 
komen de hoop' en tevens de grens der kerk is. Vandaaruit ontvangt 
elke arbeid in de kerk spanning en doel. „Hij zal komen, die thans 
gepredikt wordt, voordat Hij komt als rechter der wereld, opdat zij, 
die Hem hebben aanvaard, dan de vrucht van hun geloof mogen 
plukken, en anderen, die Hem zullen verworpen hebben, voor hun 
ongeloovigheid zullen boeten. Want gelijk het koninkrijk van den 
Zoon van God nog slechts begonnen is en zijn volmaaktheid tot den 
laatsten dag uitgesteld wordt, zoo wordt ook, wat daarmede ver- 
bonden is, slechts voor de helft openbaar" i. De grond voor de hoop 
op de toekomst is gelegen in het feit, dat „wij onder Christus, ons 
Hoofd, vereenigd zijn met alle overige ledematen" 2. Een belangrijke 
plaats neemt de wederkomst in de actie van Christus zelf in, zoodat 
er een verandering ook zijnerzijds intreedt. „Thans is Christus op 
den hemelschen troon gezeten, voorzoover het noodzakelijk is de 
vijanden te beteugelen en de kerk te beschermen, maar dan zal Hij 
openlijk den rechterstoel beklimmen om een volmaakte orde in hemel 
en op aarde te vestigen, om zijn vijanden onder zijn voeten te ver- 
treden en om zijn geloovigen tot de gemeenschap van het eeuwige 
en zalige leven bijeen te brengen; dan zal het inderdaad blijken, 
waarom Hem door den Vader het koninkrijk gegeven is" 3. 

Deze visie is den hervormer zijn gansche leven eigen geweest 
zonder veel schakeering of wijziging. Naarmate het accent was ge- 
legd op Christus in den hemel, zoodat de geloovigen het van Hem, 
van daar verwachtten met de belofte van zijn komst, was de kloof 



1 Calv. Opera, XLVIIl, c. 72, 73 (comm. Hand. 3 : 20, 21). 

2 Inst, IV, 1, 2. 

3 Calv. Opera, XLV, c. 686 (comm. in harm. evang. Matth. 25 : 32). 
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met een kerk en een systeem, die practisch den hemelschen voor 
den sacramenteelen Christus deden wijken, volkomen geworden i. 
„Wanneer wij Christus' leden zijn, moeten wij ten hemel opklimmen, 
daar Hij van de dooden opgewekt, in den hemel is ontvangen om 
ons met zich daarheen te trekken. Wij zoeken de dingen, die boven 
zijn, als wij waarlijk met onze harten in deze wereld vreemd en aan 
haar niet gehecht zijn"; en dus de tegenstelling: „indien wij slechts moe- 
ten overdenken wat hemelsch is, omdat Christus in den hemel is, hoeveel 
te minder zal men Christus op de aarde behoeven te zoeken" 2. Dit 
beteekent geen vlucht uit het leven hier, maar hoop op volkomen 
aanschouwen en genieten, zooals dit in Christus' wederkomst wordt 
gerealiseerd. „Zoo wij daarop de oogen slaan, is ons de wereld ge- 
kruisigd en zijn wij aan de wereld gekruisigd. Hoop is in dezen 
tusschentijd noodig, daar het genieten niet blijkt, totdat Christus uit 
den hemel verschijnt, in wien de zaligheid der geloovigen verborgen 
is" 3. Het leven verschijnt zoo onder het gezichtspunt van „interim", 
waarbij Calvijn geen oogenblik toegeeft aan apocalyptische beschrij- 
vingen, noch van de figuur van den Antichrist noch van het duizend- 
jarig rijk. Bij den tekst: „het is de laatste ure" leest men de ver- 
klaring: „hieruit valt te besluiten, dat Christus niet verre is. Laat 
ons Hem verwachten, opdat Hij ons niet onvoorzien overvalle. Hij 
(Johannes) noemt den laatsten tijd, waarin alles zoo vervuld is, dat 
er niets overblijft dan de laatste openbaring van Christus" 4. Op grond 
van deze verwachting ziet de hervormer het leven als een strijd 
onder den Veldheer, een „militia" met de overwinning in het ver- 
schiet. „Omdat het (n.1. koninkrijk van Christus) niet aardsch is of 
vleeschelijk, zoodat het aan het verderf onderworpen zou zijn, maar 
geestelijk, heft het ons op tot het eeuwige leven, opdat wij lijdzaam 
dit leven onder kommer, honger, koude, verachting, smaad en andere 
moeilijkheden zouden doorbrengen, met dit ééne tevreden, dat onze 
Koning ons nooit in den steek zal laten, maar ons in alle noodzakelijk- 
heden te hulp zal komen, totdat wij, na onzen krijgsdienst te hebben 
volbracht, geroepen worden tot den triomf" s. Aan dien krijgsdienst 
moet alles ten offer gebracht worden, zooals in het leven van Calvijn 



1 Vgl. P. Brunner, Vom Glauben bei Calvin, Tübingen 1925, S. 146-162. 

2 Calu. Opera, Lil, c. 117 sq. (comra. Col. 3 : 1). 

3 Calv. Opera, LV, c. 221 (comm. 1 Petrus 1 : 13). 

4 T.z.p., c. 320 sq (comra. 1 Joh. 2 : 18). 
B Inst, II, 15, 4; vgl. ook III, 25, 1. 
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in ontbering, eenzaamheid en verwerping wel gebleken is „De ver- 
wachting van Christus bereidt ons voor op de verachting der wereld, 
op het dooden van het vleesch, en op de verdraagzaamheid van het 
kruis" 1. Zoo kan men het einde tegemoetgaan. „Het voornaamste is, 

dat men den dag van Jezus Christus versta als het einde van den 
strijd" 2. 

Deze strijd is zinvol en mogelijk, omdat „in den tusschentijd" Chris- 
tus zelf tegen den Satan ingaat ter wille van degenen, die in Hem 
gelooven en hen niet laat ondergaan. „Het is niet twijfelachtig, of 
God belooft, dat Hij door de hand zijns Zoons een eeuwige regeerder 
en beschermer der kerk zal zijn. Zoo dikwijls als wij hooren, dat 
Christus wordt toegerust met eeuwige kracht, moeten wij bedenken, 
dat het eeuwig voortbestaan der kerk door dat middel geschraagd 
wordt, zoodat ze onder de onstuimige beroeringen, waardoor ze voort- 
durend geteisterd wordt en onder de zware en vreeselij ke bewegingen, 
die haar met tallooze nederlagen dreigen, toch behouden blijft. Daar- 
uit volgt, dat het onmogelijk is, dat de duivel met de gansche toe- 
rusting der wereld ooit de kerk vernielt, die op de eeuwige heer- 
schappij van Christus gegrondvest is" 3. Men zou kunnen opmerken, 
dat volgens Calvijn de Satan toch door den dood van Christus onder- 
worpen, uitgeworpen is, terwijl hij blijkbaar den strijd voortzet; dan 
wordt geantwoord, „dat die uitwerping niet beperkt wordt tot een 
zekeren, korten tijd, maar dat hier aangewezen wordt de uitnemende 
uitwerking van den dood van Christus, die zich dagelijks openbaart" *. 

De wederkomst van Christus heeft de beteekenis van de onmid- 
dellijke ontmoeting van Christus en de wereld; voor Calvijn is dit 
„één van de hoofdstukken van ons geloof, waarvan het doel is, dat 
Hij voor de zijnen komt als een Verlosser, ja om de geheele wereld 
te oordeelen. Tot vertroosting der geloovigen heeft hij (Paulus) ge- 
steld, dat hij den rechterstoel van Christus beschrijft vol huivering, 
opdat zij niet door de tegenwoordige vernedering den moed zouden 
verliejzen, als zij zien, dat zij hoogmoedig en smadelijk door de 
goddeloozen vertreden worden" 5. Dan zal tevens uit de verborgen- 
heid der eeuwigheid het eigenlijke leven, dat bewaard is, aanschou- 



1 Calv. Opera, Lil, c. 211 (comra. 2 Thess. 3:4). 

2 T.Z.P., c. 9 (comra. Fil. 1:6). 

3 InsL, II, 15, 3. 

4 Calv. Opera, XL VII, c. 294 (corara. Joh. 12 :31). 

5 Calv. Opera, Lil, c. 191 (coram. 2 Thess. 1:7). 



195 

welijk worden. „Dit is een schoone troost, dat de komst van Christus 
een openbaring voor ons leven zal zijn. Want indien ons leven in 
Christus besloten is, moet het verborgen zijn, totdat Hij zelf ver- 
schijnt" 1. 

In dit licht verliest de komst van Christus het karakter van ver- 
schrikking; zij is immers verwacht. „Want hoe zou die zeer goeder- 
tieren Vorst zijn volk verderven? Hoe zou het Hoofd zijn ledematen 
verstrooien? Hoe zou de Beschermheer zijn beschermelingen ver- 
oordeelen? Het is voorwaar geen geringe gerustheid, dat wij voor 
geen anderen rechterstoel gesteld zullen worden, dan dien van onzen 
Verlosser, van wien wij onze zaligheid mogen verwachten" 2. Daarbij 
kan zelfs sprake zijn van loon, niet in den zin van resultaat, waarvoor 
men een rechtsgrond kan aanwijzen, maar krachtens de erfenis, die 
voor de geloovigen verworven, geschonken wordt. Naar aanleiding 
van de slavernij spreekt Calvijn daarover. Van de slaven „is de 
dienst Christus zoo aangenaam, alsof zij voor Hem geschiedde. Zij 
zullen van Hem loon ontvangen, n.1. het loon der erfenis, waar- 
onder te verstaan is, dat de vergelding door de werken door God 
geschonken wordt zonder verdienste. Want de erfenis volgt uit 
de aanneming" 3, Het is daarom ook te begrijpen, dat Calvijn de 
komst van Christus ziet omgeven door de gemeente. „Want alle macht 
van het oordeel is alzoo aan den Zoon gegeven, dat Hij ook de 
heiligen tot gemeenschap aan deze eer zal aannemen als assessoren. 
De wereld wordt in de gemeente geoordeeld, waar de rechterstoel 
van Christus is opgericht, van waaruit Hij zijn rechtspraak doet 
uitgaan" 4. 

De keerzijde van de wederkomst van Christus wordt met sterke 
beelden toegelicht. Hier is sprake van den koning, die „een ijzeren 
scepter draagt, waarmede Hij alle wederspannigen verplettert en 
verbrijzelt als een pottebakkersvat," waarbij gelet is op „het laatste 
oordeel, wat ook in eigenlijken zin beschouwd kan worden als de 
laatste handeling van zijn koningschap" s. Om dezen diepen ernst 
is het noodig, dat „de geloovigen altijd waakzaam zouden zijn. Want 
wij worden bijna allen door twee zeer verschillende gebreken in 



^ Calv. Opera, Lil, c. 119 (comm. Col. 3 :4). 

2 InsL, II, 16, 18. 

3 Calv. Opera, Lil, c. 126 (comm. GoL 3 :22). 

4 Calv. Opera, XL, c. 388 sq. (comm. 1 Cor. 6:2). 

5 InsL, II, 15, 5. 
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verlegenheid gebracht: te groote haast en slapheid. Door ongeduld 
worden wij genoopt reeds nu den dag van Christus te verwachten; 
intusschen werpen wij dien zorgeloos van ons" i. Het is duidelijk, dat 
Calvijn deze toekomst ziet als de eigenlijke beslissing, waarbij de 
nadruk steeds meer valt op den troost voor de geloovigen, op de ge- 
steldheid van dit leven daartegenover, dan op straf en oordeel. De 
hervormer ziet ook hier Christus als Rechter en Verlosser tevens en 
trekt zich overigens terug op de praedestinatie. 

Wanneer Calvijn erkent: „de dag van Christus is nabij," vermaant 
hij tegelijk, „dat men niet anders dan geloovig en sober daarvan 
moet denken. Toen Paulus' brief een levendige beschrijving der op- 
standing bevatte, zijn nieuwsgierige menschen begonnen om over het 
tijdstip al te ov,erhaast verstandelijk te redeneeren" 2. Het wordt in- 
derdaad vrij gehouden van speculatie, als beweerd wordt dat de dag 
„nabij is, met het oog op God, bij wien duizend jaren zijn als één 
dag" 3. Hiermede brengt de hervormer in het geding, waarom het 
gaat; de nabijheid van Christus' komst geldt niet allereerst in tij de- 
lij ken zin, zoödat men zich in een bepaalde concreetheid zou kunnen 
verdiepen; het is veeleer een gebeuren, dat zich krachtens de orde 
der goddelijke beschikking voltrekken zal. De aandacht is dan ook 
meer gericht op Christus, die komt dan op de wijze, waarop Hij komt. 
Men zorge slechts in den strijd dezer wereld „Christus niet van zijn 
heerlijkheid te berooven" en te zien naar „zijn eeuwig rijk, dat ons 
zijn volkomen heerlijkheid zal openbaren" 4. 

De wederkomst is ten slotte van beteekenis voor de plaats, die 
Christus inneemt in de verhouding van God en mensch. In dit „in- 
terim" „komt Christus, zoolang wij vreemdeling zijn van God, als 
Middelaar tusschen beiden om ons langzamerhand tot de vaste ge- 
meenschap met God te voeren" s. Het is in dezen tijd ook anderzijds 
zoo, dat „God tusschenbeide wil komen door Christus om in zijn 
persoon de kerk te regeeren en te beschermen" 6. De oneindige distan- 
tie heeft Christus overbrugd. „Ter wille van onze zwakke vatbaarheid 
stelde Hij zich tusschen ons en God" '^. Daarbij wordt gedacht aan al 

1 Calv. Opera, LV, c. 476 (comm. 2 Petr. 3 : 10). 

2 Calv. Opera, Lil, c. 194 (comm. 2 Thess. 2:2). 

3 T.Z.P., c. 196 (comm. 2 Thess. 2:2). 

* Calv. Opera, LV, c. 480 (comm. 2 Petr. 3 : 17). 
« Inst., II, 15, 5. 

6 T.z.p. 

7 Calv. Opera, XLVII, c. 336 (comm. Joh. 14 :28). 
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den arbeid van den Middelaar als verzoening, regeering, voorbede. 
Dit neemt in de voleinding een einde. Dan zal Christus het koninkrijk 
en zichzelf den Vader overgeven. Maar, zoo vraagt Calvijn zich af, 
strijdt dit niet met de gedachte van een eeuwig koninkrijk van 
Christus? Daarop antwoordt hij zelf aldus: „alle macht was Christus 
gegeven, inzoover Hij in het vleesch geopenbaard was. Hij is alzoo als 
koning gesteld, dat Hij in het regeeren der wereld is als plaats- 
vervanger van den Vader, opdat wij geen anderen regeerder of rechter 
denken, maar op Hem alleen blijven zien. God is wel regeerder, maar 
in het aangezicht van den mensch Christus; eens zal Christus dat 
koninkrijk, dat Hij ontvangen heeft, weer overgeven, opdat wij vol- 
komen God aanhangen. Hij zal niet zoo het koninkrijk van Hem 
overgeven, maar zal het op een of andere wijze van zijn menschheid 
op de heerlijke godheid overdragen. Want dan zal de toegang open 
zijn, van welke nu onze zwakheid ons afhoudt. Christus zal aldus 
den Vader onderworpen worden, omdat wij dan ook in het wegnemen 
van de bedekking openlijk God in zijn majesteit zullen zien regeeren; 
en de menschheid van Christus zal niet meer tusschenbeide zijn om 
ons van ruimer aanschouwen Gods af te houden" i. De bedoeling van 
dezen merkwaardigen gedachtengang is, dat in de voleinding Christus 
als Middelaar, die vleesch geworden is, geheel terugtreedt. Thans valt 
de nadruk op Christus, geïncarneerd en gekruisigd. Hij zelf zal dit 
wijzigen na het laatste oordeel. Dan is Hij alleen de eeuwige Zoon. 
Want „niets is ongerijmder dan aan de godheid van Christus de 
eeuwigheid te ontnemen" 2. De taak van Christus is volbracht. God, 
Vader, Zoon en Geest zal zijn „alles in allen". 



1 Calv. Opera, XLIX, c. 549 (comra. 1 Cor. 15 : 27). 

2 InsL, I, 13, 26. 



BESLUIT 

Het moge uit de voorafgaande bladzijden gebleken zijn, hoe Calvijn 
zijn taak als hervormer der kerk, met name ten aanzien van de 
christologie, heeft verstaan. Hij heeft de klassieke belijdenis aan- 
gaande Jezus Christus voor zichzelf en voor de kerk aanvaard en 
was tot haar handhaving bereid, waar deze in haar waarde werd 
miskend. „Unscjiöpf erisch" i te zijn geweest, geldt hem eer als een 
verdienste dan als een verwijt. Immers, de bedoeling der reformatie 
was niet een oorspronkelijke visie te schenken o pde Christus- 
figuur, maar veeleer de kerk terug te leiden tot de waarachtige bron 
van leven, waaruit men steeds weer putten kan. Reformatie be- 
teekende het uit den weg ruimen van belemmeringen, die den weg 
tot de bron versperden. Dit kon geen half werk zijn, maar eischte 
in een tijd van zooveel degeneratie een eerlijk radicalisme, waardoor 
gevaarlijke stelsels en levensverhoudingen moesten worden aange- 
wezen en bestreden. De geestdrift, waarmede Calvijn dezen arbeid 
heeft verricht, stond in nauw verband met zijn persoonlijk geloof, 
in den levensstrijd en in de kennis van het gevaar verworven, met 
de daaruit voortgekomen bereidheid om Christus te dienen. In het 
licht van de tegenstellingen, die zich geregeld voordeden, zag hij zijn 
taak hoe langer hoe duidelijker, gevoelde hij zijn verantwoordelijk- 
heid des te klemmender. Hij wist zich krachtens de gemeenschap van 
het lichaam van Christus één met de vaders der kerk en beriep zich 
niet zelden op hun geschriften en op hun gezag. Waken wilde hij 
bij het mysterie van God en mensch in Christus als het mysterie 
der zaligheid, en wie dit in de schaduw stelde of trachtte te 
ontluisteren, vond in Calvijn een geharnast strijder, voor wien de 
stelregel gold, die ergens met het oog op een bepaalde kwestie werd 
uitgesproken, dat hij evenals Paulus „niet angstig een oplossing geeft, 
maar de dwalingen weerstaat" 2. De veelvuldige polemiek was een 
reformatorische opdracht, waarvan de haast, de ernst, maar ook de 

1 Vgl. Dr Herraann Weber, Die Theologie Calvins, Berlin 1930, S. 56-60. 

2 Calv. Opera, XLIX, c. 98 (coram. Rom. 5 : 15). 
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hardheid ons vaak verwonderen. De resultaten hiervan werden telkens 
in de verschillende uitgaven der Institutie verwerkt. Het gaat daarom 
niet aan als Wernle te concludeeren: „Das Polemische dieser Aus- 
gabe gehort besser in die Pathologie des Reformationszeitalters als 
zum Wesen seines religiösen Glaubens und Denkens"i. Toegegeven, 
dat de uitdrukkingswijze grenst aan het fanatieke en deze grens 
zelfs een enkele maal overschrijdt, toegegeven ook, dat deze her- 
vormer door zijn niets-sparenden waarheidszin sommige menschen op 
grove wijze van zich stootte, — het ging hem in dien spannenden 
reformatietijd bovenal om de zaak van Christus, waaraan hij al het 
persoonlijke, ook zich zelf 2 volkomen ondergeschikt wist; het is 
veelzeggend, hoe ontroerend hij herhaalde malen over deze zaak spre- 
ken kan. 

De christologie van Calvijn is van belang als levende hernieuwing 
van het oude dogma. De scholastiek ging in dezen tijd verkeerde 
wegen. De speculatie over het goddelijk wezen op zichzelf drong in 
een richting, waar de beschouwelijkheid het volkomen zou winnen 
van het geloof. De hervormer zag de grens van het menschelijk den- 
ken zeer scherp en toonde het onvruchtbare aan van een theologie, 
die buiten Christus om Godskennis verzamelt; als het mogelijk is 
iets van God te weten, zal de mensch aangewezen zijn op de open- 
baring, welke in Christus haar noodwendig middelpunt heeft. Het is 
het besef van distantie, dat de verhouding van God en mensch karak- 
teriseert. Vanuit dit besef is het ten eenenmale ongeoorloofd met 
Servet mede te gaan, als hij een Christus-figuur ontwerpt, waarbij 
de oneindige afstand van God en mensch is opgegeven en de theologie 
eigenlijk in kosmologie is overgegaan. Zoo kan ook de gemeenschap 
van Christus en den mensch niet met Osiander geteekend worden in 
het beeld van een „crassa mixtura", maar blijft de persoon van 
Christus als zelfstandig en onaantastbaar gehandhaafd. Onomwonden 
moet Calvijn zich verzetten tegen de stellingen van Westphal, wiens 
avondmaalsleer eveneens een ernstige bedreiging inhield van de 
geloofsverhouding, zooals deze in de ontmoeting van twee personen, 
bij het Avondmaal zich openbaart. Het is alleen de Heilige Geest als 
de Geest van Christus, die de afstand overbrugt. Is het distantie-besef 
gegrond in den eerbied van den mensch voor God, van het schepsel 
voor den Schepper, van den zondaar voor den Heilige, Calvijn getuigt 

1 P. Wernle, Calvin, S. 114. 

2 Calv. Opera, VI, c. 457. 
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vanuit de openbaring, die in Christus gegeven is, evenzeer van de 
gemeenschap, zelfs het deelgenootschap van den mensch aan Christus 
als de persoon van den Zoon Gods. Geloof is niet slechts de aan- 
duiding van een relatie, die gekenmerkt wordt door de aanvaarding 
van een bepaalde persoon, maar vooral door de verbondenheid, waar- 
voor de hervormer zelfs woorden gebruikt als inplanting (insertio), 
samengroeien (coalescere), gemeenschap (unio, coniunctio mystica). 
De toerekening van de gerechtigheid van Christus aan den mensch 
(imputatio) is bijgevolg geen objectief gebeuren zonder meer, maar 
is zonder deze gemeenschap niet te denken, al is Calvijn niet bereid 
aan het eene of het andere den voorrang in tijd en orde te geven; 
zij blijven op elkander aangewezen. De onderstelling evenwel is het 
behooren tot de ^gemeente, die zonder de activiteit van Christus niet 
bestaanbaar is. 

Deze activiteit is de openbaring van God zelf. Christus geeft zich 
te kennen in het Woord, als het ware met zijn weldaden omkleed. 
Dat is voor Calvijn een integreerende gedachte. Daarom is het niet 
juist, zooals Weber doet, Christus hier uitsluitend formeel te be- 
schouwen als „Mittel wozu" i. In het geheele werk van den hervormer 
blijkt veeleer een zelfstandige plaats aan de persoon van Christus 
toegekend; onophoudelijk wordt verwezen naar het kruis en de op- 
standing van Christus als de samenvatting van het geheele Evangelie. 
In verband daarmede is de nadruk merkwaardig, die steeds gelegd 
wordt op de volle menschheid van Christus. 

Calvijn heeft geen moeite gedaan om een bevredigende conceptie 
te geven van de gestalte van Christus. Het gaat om het mysterie, dat 
in de liefde Gods is gefundeerd; om de zekerheid, dat hij in Christus 
„solus" en „unus" met God te doen heeft als met Hem, die den zondaar 
rechtvaardigt krachtens zijn offer, heiligt door zijn gemeenschap, doet 
navolgen in zijn kracht; om het vertrouwen, dat de kerk niet door 
menschen en instellingen, maar door Christus wordt bewaard tot zijn 
toekomst. 

De methode, die de hervormer volgt, houdt rekening met de ge- 
gevens der Schrift, omdat zijn dogmatiek op exegese berust. Hoe 
voorzichtig hij te werk gaat, blijkt uit de wijze, waarop voortdurend 
het woord „quodammodo" een waarschuwing bevat aan hen, die het 
geloof van een omschrijving zouden willen afhankelijk stellen. De 
verborgenheid, die in de openbaring nochtans blijft, vereischt een 

1 Dr Herraann Weber, Die Theologie Calvins, S. 19. 
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critische houding tegenover elke dogmatische beschouwing; God „sta- 
melt" met den mensch. Er is een aanwijsbare réserve bij de beschrij- 
ving der trinitarische relatie, der verbinding van God en mensch in 
Christus, der gemeenschap van Christus en den geloovige. Eigenlijk 
betreft het een reeks paradoxen ; er is immers geen rationeel-evidente 
relatie tusschen Christus, den Zoon van God en toch God zelf, den 
eeuwigen God en den vleeschgeworden Heer; tusschen het welbeha- 
gen Gods en Christus' zelfstandige daad, de liefde Gods en het nood- 
zakelijke offer van Christus; Christus, die in den hemel is en toch 
met den mensch „samengroeit", tusschen Christus, wiens „caro" men 
bij het Avondmaal geniet en den Heiligen Geest. 

Deze methode beteekende een overwinning op de scholastieke theo- 
logie, die deductief en causaal uit het eene gegeven het andere afleidt. 
Calvijn kende haar wel, had den invloed terdege ondergaan; maar 
hoezeer hij zich er tegen verzette, vrij was hij er niet van. Men denke 
aan de verschillende oorzaken, waarnaar hij de heils-openbaring be- 
schrijft. „De barmhartigheid Gods is de bewerkende, Christus met 
zijn bloed de formeele oorzaak, het geloof uit het Woord Gods ont- 
vangen de instrumenteele, de heerlijkheid der goddelijke gerechtig- 
heid en goedheid de uiteindelijke oorzaak" i. Hier is een scholastieke 
reminiscens, inzoover de gewoonte hier is overgenomen om Aristo- 
teles' categorieën op de dogmatiek toe te passen; de goddelijke heils- 
beweging verloopt dan volgens de „causae efficiens, formalis, ma- 
terialis, finalis"^. In Calvijn's geloofsleven overheerscht dit schema 
niet, maar is het een aspect, dat de leerschool van voorheen verraadt. Dit 
is ook het geval, wanneer de meritorische waarde van Christus' werk 
zoo stellig verdedigd en bijna als afzonderlijke grootheid voorgesteld 
wordt 3. 

De christologie van Calvijn is tenslotte een bewijs van den critischen 
zin van den schrijver, wiens apologetische tendenzen bijna altijd zake- 
lijk waren gemotiveerd, in wiens synthetische bedoeling het lag zooveel 
mogelijk stof uit de Schrift, de werken van kerkvaders en uit de 
opmerkingen van vrienden en vijanden samen te vatten. Calvijn wil 
in de structuur en materie, in de toepassing en practijk der christo- 
logie de orde herstellen en langs dezen weg de kerk vernieuwen. Bij 
alle „défauts de ses qualités" is het geloof in Jezus Christus de stuw- 



1 Calv. Opera, XLIX, c. 61 (comra. Rora. 3 : 24); vgl. Inst III, 14, 21. 

2 Vgl. Dr E. Rolfes, Die Philosophie des Aristoteles, Leipzig 1923, S. 334 ff. 

3 Vgl. Dr Th. L. Haitjema, Verzoening, in: Onder eigen Vaandel, 1930, blz. 189. 



202 

kracht van zijn reformatorische activiteit; het is de grond van zijn 
verbondenheid met vele menschen uit vele landen, die hij met raad 
en bemoediging in een reeks brieven tegemoet treedt; aan het einde 
van zijn leven schrijft hij aan Farel in een laatsten brief o.a. over hun 
wederkeerige vriendschap „die zooals zij de kerk nuttig is, ook ons 
in den hemel vrucht zal brengen; ik kan nog slechts wachten tot den 
laatsten ademtocht. Genoeg, dat ik voor Christus leef en sterf, die den 
zijnen gewin is in het leven en ook in den dood" i. Deze bereidheid 
tot den dood is in overeenstemming met het levensbesef zooals in één 
van de weinige dichterlijke ontboezemingen van Calvijn is uitgedrukt, 
in het laatste couplet van het gedicht „Salutation a Jésus-Ghrist" ^ : 

O debonnair, o pitoyabl' et doux, 
Des ames saintes amyabl' espoux. 

Seigneur Jésus-Christ, 

Encontre L'antechrist 

Remply de cruauté 

Donne nous L'esprit 

De suyvir ton escript 

En vraye verité. 



1 R. Schwarz, Briefe, II, S, 478. 

2 Calu. Opera. VI. c. 224. 



STELLINGEN 



De christologie van Calvijn is voor zijn reformatorischen arbeid 
dogmatisch en kerkelijk van beslissende beteekenis. 

II 

De waarde van de behandeling en verdediging dezer christologie 
is gelegen in de paradoxale methode. 

III 

In de nauwe relatie van doctrina en praedicatio heeft Calvijn het 
Aristotelische denkschema der scholastiek afgewezen. 

IV 

A. Hyma overdrijft den invloed der moderne devotie op de theologie 
van Calvijn (in: The christian renaissance, Michigan 1924, pp. 275). 

V 

In R. Seeberg's karakteriseering der reformatie als „das Christen- 
turn im Verstandnis des germanischen Geistes" (Lehrbuch der 
Dogmengeschichte, IV. Band, Leipzig 1917, S. 7) overweegt de con- 
structie van een germaansch type van religie al te zeer ten koste 
van de waarde der christocentrisch-bepaalde iustificatio en prae- 
destinatio. 

VI 

Stefan Zweig heeft in „Triumf und Tragik des Erasmus von Rot- 
terdam" (Wien 1935) de beteekenis van Erasmus voor de Hervorming 
overschat, die van Luther onjuist beoordeeld. 

E. EMMEN 



VII 

Het verdient aanbeveling in Joel 2 : 23 \lpl)ih miSH "Ht^ te hand- 
haven en te vertalen met „den leeraar tot gerechtigheid". 

VIII 

De meening, dat in Daniël 7 met de vier dieren uitsluitend koningen 
zouden bedoeld zijn (M. A. Beek, Das Danielbuch (diss.), Leiden 1935), 
is niet houdbaar. 



IX 

In Romeinen 12 : 12 leze men met Luther, Calvijn en K. BarihnaiQcp 
in plaats van xvQicp; in 1 Corinthe 15 : 49 (pogeoo/nev in plaats van 
(poQeocofiev. 

X 

De meening van R. Bultmann „dass Jesus sich nicht für den 
Messias gehalten hat" (in: Jesus, Berlin, blz. 122), is niet „nebensach- 
lich", zooals Bultmann beweert, doch hangt samen met de exclusieve 
opvatting van Jesus als „Trager des Wortes" en met zijn miskenning 
van de beteekenis der verzoening. 



XI 

De beschouwing van Max Scheler, dat de religie voortkomt „aus 
die Grundstruktur des Mensch-seins" en dat „die Mensch- und die 
Gottwerdung gegenseitig aufeinander angewiesen ist" (in: Die Stel- 
lung des Menschen im Kosmos, Darmstadt 1930, S. 111), houdt geen 
rekening met dé christelijke religie. 



XII 

In de ethiek van Emil Brunner is het begrip der „Schöpfungs- 
ordnungen" als „Gegebenheiten des menschlichen Zusammenlebens, 
die allem geschichtlichen Leben als unveranderlichen Voraussetzun- 
gen zugrunde liegen" (in: Das Gebot und die Ordnungen, Tübingen 
1932, S. 194), theologisch onvoldoende gemotiveerd en bepaald. 



XIII 

Wanneer F. Heiier de Indische religies op één lijn stelt met de 
Israëlietische als voorbereidende openbaring van Christus (in: Die 
Mission des Christentums in Indien, Gotha 1931), kan dit uitsluitend 
gelden als methodisch gezichtspunt voor de phaenomenologie; theo- 
logisch is deze opvatting niet houdbaar. 

XIV 

De omschrijving van de taak der dogmatiek ten aanzien der christo- 
logie „in dem neutestamentlichen (und kirchlichen) Christusbild das 
„Sein" zu erfassen, von dem es in Worten und Ereignissen gleich- 
massig und untrennbar zeugt" (P. Tillich, Religiöse Verwirklichung, 
Berlin (1930), S. 290) strookt niet met de centrale beteekenis van 
Christus als het Woord Gods en doet evenmin recht aan den specif ieken 
zin van het openbaringsbegrip in het bijbelsch-reformatorisch denken. 

XV 

Bij de prediking als Evangelie-verkondiging blijve voor den die- 
naar des Woords ondersteld de spanning van ambtelijke bediening 
en persoonlijk getuigenis, voor de gemeente die van belijdende kerk 
en concrete geloof spractijk. 

XVI 

Het prijsgeven van de belijdenis van Christus „as God and Saviour" 
zou voor de toekomst der Lausanne-beweging een ernstig gevaar be- 
teekenen. 

XVII 

De synode der Nederlandsch Hervormde kerk mist in haar huidigen 
bestaansvorm niet zoozeer reglementair alswel principieel de be- 
voegdheid tucht toe te passen op de theologische en politieke over- 
tuiging der predikanten. 
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